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श्री मद्भगवत्कुंदकृंदाचार्य 
(ग्रंथ लेखन में तललीन) 


झाध्यात्मिक भ्रमण परम्परां के भद्वितीय रत्त भगवतकुंदकुदाचाय संबंधित 
दिसहुश्ञाध्दि तमारोह संपत्त करने के पावन प्रसंग पर जैन जगत में समयसार- 
संभव” का यह तृतीय संबंधित संस्करण प्रकाशित हो रहा है । सूंल ग्रंथ की सरस 
काविता के माध्यम से तरल सुबोध हृदयग्राही भाषा में यह टीका समाज के वयोपृद् 


विद्वात्‌ श्री पं, नाथूरामजी डोंगरीय न्यायतीर्थ शास्त्री ने करीब दो-डाई दशक पूरे 
की थी। 


हुं हैँ कि विद्वान लेखक ते झपने निरन्तर प्रयास द्वारा सरल भाषा में अब 
भाषाथ भी लिखकर तथा मूलग्रायात्रों का भी इसमें समावेश कर ग्रंथ को जन-जन के 
लिये उपयोगी बना दिया है । प्रनेक दक्षकों से समाज में चल रही निश्चय व्यवहार 
की खींचपतान के बीच इसका प्रणयन एवं प्रकाशन समाज हित में करितता उपयोगी 
है-इसका आभास समागंत शोषेस्थ विद्वण्जनों के हार्दिक उद्गारों से-जो यहाँ प्रन्यत 
अफाशित हैं-तहज हो जाता है । मूल ग्रंथकार के भ्रभिष्रायों को सुरक्षित रखते हुए 
इसमें जिनव/णी के प्राण झनेकात वा स्थाह्माद का भरपुर उपयोग कर निशचय- 
व्यवहार का संतुलन रखते हुए विषय का बोध गम्य विवेचन किया गया है-साकि 
उभयनयों से विषय समझ कर पाठक किसी ऐकांतिक भ्रम में न पड़ें-इस ग्रंथ की 
यह विशेषता है । 


ग्रंथकार ते जीवादि नव पदार्थों का विश्लेषण करते हुए इसमें प्रकत्तावाद 
की बृहद्‌ व्याख्या तक पूर्ण ढेंग से की है । इससे सर्वसंप्रभुता सम्पन्न स्वतंत्र आत्मा 
की प्रतिष्ठा के साथ ही अ्नीश्वरत्व की कल्पना साकार होती है। प्रकततविद जैव 
घमम का समेस्थल-प्राण है । प्रात्मोत्यान के लिये हमें किसी बाह्य शक्ति पर निर्भर 
न रहकर प्रपती अनंत शक्तियों के ज्ञानपुर्वक दृढ़ता के साथ थपुरुषार्थ करना होगा । 


हमें पृर्ण ग्राशा है कि पृर्ाग्रहों से मुक्त होकर जिज्नासु भाव से किया गया 
इस ग्रंथ का स्वाध्याय प्रध्यात्म को समझने में बहुत सहायक होगा । आत्मकल्याण 
का यह अवेश द्वार है । 


सुहृदवर पं. नाथुरास जी डोंगरीय ने प्नेक ग्रंथों की रचना एवं भावानुवाद 


किये हैं-जो समादृत हुए हैं। उनका यह प्रयास सकिशेष श्लाघनीय है भ्रौर इसके 
लिये मे साधुवाद के पात हैं । 
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संमयपार-वैभव 
परमपुज्य राष्ट्रसंत 
घिद्धांतवक़वर्तों आचार्य प्रवर , 
श्रीमद्‌ दि. मुनि श्री विद्यानंदनी महाराज ! 





श्रद्धय ! 
(१) 
भारतिभूषण सत पिरोगणि व्रत तप संयमशील प्रधान- । 
भारतीय सस्व्रति के अनुपम श्रमेगरत्त विज्ञान निधान । 
(२) 
दुखी विश्व को दिया जिन्होंने महावीर का शूभ संदेश । 
नाम शेष हो जाये जिससे प्राणिमात् के दुख सक्लेश । 
(३१) 
समयसार-बेभव' अवलोकन कर पावन जित सूत्र प्रभाण । 
समयसार का हाई प्रकट कर की सहूर्ष आशीष प्रदान । 
हे 
उन श्राचाये प्रवर मुनिथी का ग्राभारों हूँ मैं ग्रत्यन्त ! 
धीमद्‌ विद्यानंद” नाम से विश्व विदित जो भारत सत । 
(५) 
चिर जोवे काशी जिनेद्ध की अनेकात है जिसका प्राण । 
स्पाद्माद गर्मित शरुतेंगय भगवति करहू विश्व कल्याण । 


विनीत : नाथ्राम डोंगरोय जेन 


प्रस्तवन-झाशीर्षचन ! 


सच्चे सुध का सागर : “समयसार वेभव” 
(परमपृण्य घिद़ाम्तचक्रवर्ती आचार्य भी मुनि विद्यानन्दजों ) 


झ्राघार्य कुन्वफुन्द भात्मधर्म के प्रतिष्ठापफ सन्‍्त थें। उन्होंने स्वसमय की 
प्रनुभूति के प्रमृत को 'समयसार” के स्वर्णघट में संजोकर झ्रात्मकल्याण के जिज्ञासुझों 
के समक एक संजीषनी प्रस्तुत की है। समयसार मोक्ष स्वरूप है, महू स्वपरिणति 
है। इसी स्वपरिणति की उपलब्धि हेतु समयसार को विभिन्न व्याज्याथों का सदू- 
प्रयत्न है! किन्तु शब्दों की नाव पर जब धर्थों का स्वामी नाविक होता है, वह 
निश्चय झौर व्यवहार दोनों तयों की पतवारों का यथा-भ्रवसतर प्रयोग करता है, 
तब साधना के पार साध्य के किनारे उसके चरण चूमते हैं। दोनों नय परस्पर 
सापेक्ष हैं। मोक्ष-सा्य में दोनों का भवलस्बन है। पदार्य भ्रववा ग्मात्मबोध में दोनों 
ही यथारीति ग्राह्म हैं। केवल निश्चय भ्रथवा केवल व्यवहार का दूराग्रह कोरा 
मिथ्यात्व है। जब स्वात्मोपलब्धि हो जाती है, तब दोनों स्वतः छूट जाते हैं। वहाँ 
पूर्ण ज्ञानण्योति ही भ्रपने विशाल वंभव में दमकती है। ब्रात्म-ज्ञान का यही वेभव 
“सुमयसार वैभव” में झलका है। 3ससे समस्त लोक प्रात्म-कल्याण की भावना से 
धालोकित हो, यही भावना है। 


झात्म वैभव का जीवन्त वर्णत करने वाला ग्रन्थ समयसार है। प्ंसार-भ्रमण 
का कारण भात्म-स्थरूप का प्रश्ञान है, भ्रात्म-शक्ति से भ्रपरिक्य है, प्रात्म-गुणों से 
परांगमुखता है। मोह के पिंजरे में पदार्थों के ममकार के तोते का निवास है। 
समयप्तार में इन सबको पर-समय कहा गया है। विभिन्न दृष्टियों में उलझना, भात्म- 
स्वरूप को व्याख्यानों-विषेचनों से सुलझाने का प्रयत्न करना, हरव्यात्मक एवं गुणात्मक 
पर्यायी पर पदार्थों में भात्मबुद्धि रखना, प्रविद्या में डूबे रहता भादि सब पर-समय 
हैं। इस सभी पर-समयों से भ्रपने प्रिणमन को लोटा लेना भोर शुद्ध झात्म-स्वरूप 
में स्थित हो जाता सामायिक है। कही सार है, वही समयसार है। स्व-समय के 
सुख की स्वीकृति है। 


सम्पूर्ण विश्व सुख की खोज में लगा हुमा है। किन्तु वह सुख क्या है भौर 
कहाँ है, इसकी पहिचान नहीं हो पा रही है। क्या वंभव-विलास में सुख है? भयवा 
इच्ट एवं अनुकूल पदार्थों व परिस्थितियों में ? क्या मनचाही वस्तुपों में सुख हैं ? 
झयवा इषप्ट धौर प्यारे प्रियजनों शोर मित्रों में ? प्रत्ततः उत्तर नकारात्मक ही 
मिलता है। वैभव झादि में सुख होता तो भगवात ऋषभदेव, नेमिनाथ, महावीर, 


(६) 


आदि महापुरुष, शानीजन क्यों अपने राजपाट को छोड़ते ?:कांतु्भो के सं्रह “में शुछ 
होता तो भोज विश्व के विकसित श्ौर धती देश क्यों कबरे में भरप्ती करोड़ों की 
कस्तुओं को फेंकने ? हुतिया के सत्त-महापुरुष क्‍यों संचार को छोड़कूर कठोर तपत्या 
का जीवन जीते, यंदि उन्हें यृंहल्थी के जीवन में सुड का भतृभव हुआ होता ? भतः 
पर-पदारें, पर-सभयों में सु नहीं है, यह प्रतुभृति समग्रस्ार ने जो सैकड़ों वर्ष पूर्व 
दी थी, उत्ते भ्राज के युग ने प्रमाणित कर दिया है। प्रतः तपस्वियों की यह 
अनुभूति स्वीकारते योग्य है कि त्याद से शान्ति मिलेगो-- त्याग्रात्‌ शान्ति:”। 
बैराग्य से ही ग्रभय आप्त होगा। अतः पर-पदार्थों से समकार का त्याग, पर-सम्ों 
से तिवृति ही सच्चे एुब का माय है। भुद्ध ग्रात्य! में ही शाश्वत सुख का निवास 
-है। वही शुद्ध स्वरूप का दर्शन समयसार का प्रतिप्राद्य है। श्रतः यदि परम पानन्द, 
सुख, ज्ञान की प्नुभूति की जिज्ञासा है तो स्वभार में स्थित होकर अएने को जानो, 
अपने को देखो, अपने से प्रेम करो। यही ज्ञानी होने का सार है। यही मुन्रियों 
का निर्वाण है-- 

परमद्ठों बल समयो सुद्धों जो कैक्‍ली मुणी गाणी। 

तम्हि ट्विदा सहावे मृणिय्री पार्वति जिव्या्ण।। 


+>समयसार, था. १५१ 


“समयसा रवेभव” में इसे यों कहा गया है-- 

वीतराभ शुद्धात्म तत्व ही 

समयसार है ज्ञान-स्वरूप । 
मृत्रि ज्ञानी केवलि कहलाता, 

वही शुद्ध चैतत्य झतृप | 
चित्स्वभाव संस्थित योगोजन 

स्वानुभृति का कर रसपाव। 
नित्य निरंजन निरकिकार बत 

पाते पद निर्षाण महान।। 


धर्मातुरागी, साहित्य सेत्री श्री पं. नायूरामजी डोंगरीक, न्‍्यायतीे द्वारा 
अख्तुत यहू 'सम्रवस्तार वैभव” निर्मत्त प्रात्या के वैभक को प्रकट करते वाला ग्रन्थ 
बने झौर इसके माध्यम से समयसार का अनेकान्तमयी चित्तन प्राणी-कल्याण का हैंठु 
बने यही मंगल भावना है। पं. जी की यादशानुयारी पद्च रचता समयसार के हृदय 
को खोलते वाली है, जिन्नाठु पाठक इसका! भवृभव करेंगे। शुभाशीर्षाद सहित । 


बाराबती (महाराष्ट्र) '. “आचार्य विद्यालस्त मुनि 
उदितांक १८०४-१७ 


शुभाक्षोर्माद ! 
परमपूर्त आयार्भ भुति भो संजतिशाभरणों महाराज " 

. समयतारबंभव' का प्रपशोकत कर मुझे बड़ी प्रस्चता हुई। धध्यात्म की 
झाढ़ सेफर सिल्यात्व का पोषण करने वालों के लिये यह एक घनृठा आनतेज् होगा। 
इससे स्थाद्ाद द्वारा भ्राहत्‌ मत का पोषण किया गया हूँ। ग्रंयकार ने सिश्चय भौर 
चौर व्यवहार दोतों नंगों को स्वीकार किया है। जी परमभाव को देखने वाले हैं 
उनके द्वारा शुद्ध तत्व को कथन करने ही शत तय जानते योग्य है भौर जो भ्रभी 
धपरमभाष (साथ दशा) में स्थित हैं लिये व्यवहार मय का उपदेश कार्य- 
कारी है। यह बात समयपझार में ही थी अुंदकुंदाचारय मे स्पथ्ट कर दी है। श्रयर 
झाहंत्‌ मत का अवत्तंत करना है तो दोनों नयों की मत छोड़ों। 

यही सब उदाहरण देते हुए इस ग्रंथ में स्यल-स्थल पर 304 । स्मय- 
सार विकधयक परम्परा का भनुसरण इस सदी की भादि में चारित झाचाये 
ओ भादिसाभरणी (प्रंकलीकर ) ने तदुपरांत भाषाये शांतिसागरणो ने किया था। भाज 
भी उसी परम्परा का निर्वाह किया जा रहा है भौर भागे भी किया जाता रहेगा। 

पं. औ नाथयूरामणी डोंगरीय न्‍्यायत्तीयं शास्त्ी द्वारा सीमित, सरल, द्ितकारी 
भाषा में इस ग्रंथ में जो प्रतिपादन किया गया है-इसे पढ़कर स्वधव्य प्राणी ज्ञान 
प्राप्त कर यथाथे भात्मदर्शी बरनेंगे-ऐसी प्राशा ही नहीं पृर्ण विश्वास है। इस कृति 
के प्रकाशन के लिये उसको मेरा शुभाशीर्वाद है। 


रक्षाबंधन, हृष्णपुरा इन्दौर १९६० - आचार सम्मति सागर 
पूज्य बालाचार्य शो १०८ मुनि योगील्साधरणों महाराज 

गाय के चारों स्तनों से ही स्वादिष्ट दूध की प्राप्ति होती है। उसी प्रकार 
चारों ग्रनुयोगों में आत्म कल्याण की व्यात्ष्या हैं। उतहीं चार अनुयोगों में समयसार 
जो कि व्रव्यानुयोग का ग्रंथ है-उसकी हिन्दी टीका धौर पद्चानुवाद पं. नाय्रामणी 
डॉंगरीय शास्त्री ने किया है-जो कि अपने झाप में एक ध्लोकिक धनुवाद है। हमारी 
पं. नायूरामणी को यही भाशीष है कि वे इसी प्रकार स्वंजनोपयोगी शास्त्रों का 
इनुवाद करें ताकि स्वक्ाधारण लोग उत्तका लाभ लेवें। 

इन्हीं सद्भावनाभों के साथ- 


माधों वसतिका, इन्दोर बालाचार्ये 

दि. १५-११-८८ थोगोसा सुनि 'योगों 
हा ए० ६ डिश उंड्रपा 7800 
प्र, मे, 2४क्ाप्रान्टाएं 3च्तक्ाएँ। डएएश। 82980 

दि. ३१-१-१९६० 

धर्सानुरागी भादरणीय थ्री वाभूरामजी डॉगरीय जैन, 


झ्रापके द्वारा रखित हिन्दी साहित्य (समयसारादि ग्रंथों ) को पढ़कर ५4८48 ये 
रचनाएँ सभाण के लिये झनुकुल होंगी। कर सज्जनता एवं रियो 3-88 
रहेगी। भागे भी शाहित्य सेवा करने को शक्ति मिले यही शुभकामना है। इति- 


4 
ओ चादकोलति स्थामोजी 


(८) 5 0 


आवक सिरोसणि जैनतर्म भूषण थी साहू जेयांस्रशादलणी 
झापने भाचाने कुंइकुर दिसहुब्लाब्दि समारोह के प्रसंग पर समभसार-वैसवँ 
के व्यापक प्रचार प्रसार के बारे में लिशा। पत्र के साथ घापने पुरवार्थ सिध्दपपराम 
द्षिका' ग्रंथ की प्रति भेजी, उतहे लिए भी धन्यवाद : मैं इसका प्रवश्य भ्रव्ययन 
करूँगा । 
झाप साहित्य के द्वारा समान व धर्म की जो सेवा कर रहे हैं, पहु भत्यन्त 
अशंकतोय है। भापके यश्नस्त्री जीवन की कामना करता हूं॥ 


तिमेल” नरीमन प्वाइंट बम्बई आपका 
पिवांक ७ मार्च, १६८६ अरवासप्रसाद जन 
ओ साह असोककुमारओं जैन (अध्यक्ष दि. जेन महासमिति ) 


समयतसार पर प्रतेक टीकाएँ झ्रौर टिप्पणियां प्रकाशित हो चुकी हैं, प्रापका 
अयास निश्चय ही सुन्दर थौर महत्वपूर्ण है। 
साह जैन, ७ बहादुर शाह जफर मारे, नई दिल्‍ली ग्रापका 


१२-५-१९६० अक्षोककुमार जंन 


ही बाबूलालओ पाटोदी (प्रधानसंत्रो दि. जेन महासमिति) 


परम मंगलविभूति थ्रीमद्भगवत्कुंदकुंद देव,विरचित 'समयतसार' का प॑ नाथुरामजी 
डॉयरीय द्वारा किया गया हिन्दी काव्य के रूप में भावानुवाद समयसार-वेभव बहुत 
समय पूर्व पढ़ा था। पह़ी श्रव मूल गाधाग्रों के साथ सरल हिन्दी गद्य के माध्यम से 
भावार्थ लिखकर प्रस्तुत किया जा रहा है । इसमें निश्चय व्यवहार दोनों नयों की 
समन्वय नीति को प्रपताकर किया गया विषय का संतुलित विवेचन होने से श्रनेकांतात्मक 
जैन ग्रध्यात्म को यथाये रूप में समझना सर्वंसाधारण को आसान हो जायगा । 

अनेकान्त जैन दर्शन का प्राण है - जिसकी कुछ प्रवचनकारों द्वारा उत्रेक्षा एवं 
जाने प्रतजाने ग्रवहेलना किये जाने के कारण समाज में एकांत मिथ्यात्व संम्यरदशेत 
के रूप में प्रस्तुत किया जाता है । इससे समाज में प्रवावश्यक विवादों के जन्म 
लेने के कारण क्षोभ का वातावरग भी बता है । ग्ाशा है कि पूर्वाप्रहों से मुक्त 
होकर जिज्नाठु भात्र से किया गया इस ग्रंथ का स्वाध्याय तवोकत विवादों के शमन 
एवं प्रप्तों के निवारण में पृर्यत्या सन्य तथा सहायक सिद्ध होगा। 

इंदौर 

4७-१२-६० “ बाबूलाल पाटोदी 


भूसिका 


सिद्धांताचार्य ब्रह्म चारी 
श्री पं. जग्न्मोहनलाल जी, ' शास्त्री 


यह प्रातंद का विषय है कि समयसार वैभव की यह तृतीय प्रावृत्ति अकाशित 
होने जा रही है। इसे समयसार का युग कहा जाता हैं। इसमें श्री पं. नायूरामजी 
डॉयरीय द्वारा किया गया ग्रंथ का यह पद्मयमयी भावानुवाद समाण के स्वाध्याय 
प्रेमियों द्वारा कितना समादुत हुआ है-इसकी श्रेष्ठता का प्रमाण यह तृतीय भावृत्ति 
है। समाज के विद्वान सनोजियों एवं पत्र पत्रिकाओं ने भी इसकी उपयोगिता एवं 
गूढ़ विषय की निश्वय व्यवहार से ससत्वयी भाव पक की गई रचना की मुक्त 
कंठ से सराहना की है। 

पिछली च्रावृत्ति में मैंने इसकी भूमिका लिखी थी-जिसमें श्री भगवत्कुंदकुंदाचार्य 
द्वारा प्रणीत मूल ग्रंथ समयसार के € भ्रथ्यायों का सार रूप संक्षेप बर्णन किया ही 
है, किन्तु प्रत्ुत आवृत्ति कुछ प्रत्य महत्वपूर्ण विशेषताधों को लिये हुए है। इसमें 
विद्वान्‌ लेखक ने पाठकों के भश्रनरोधकश मृलगाथाएँ, उनका भ्र्थ झोर यत्ष तत् भाषाथे 
भी राष्ट्र भाषा में लिख कर विषय को झोर भी स्पष्ट करने का प्रयास किया है। 
जिससे मूलग्रंथ का भाव समझने में पाठकों को कठिनाई न हो। वैसे गद्य पद्यमयी 
काव्य कवियों ने भी श्रेष्ठ माना है। इस दृष्टि से रचता का महत्व और भी बढ़ 
गया है। 

इसमें यदि एक गाथा का भाव एक बार में पूर्णतया स्पष्ट नहीं हुमा तो 
उसका श्रय॑ प्रनेक प्रद्मों एवं गद्य में लिखकर विषय को स्पष्ट करने का अयास 
किया गया है। श्रनेक स्थलों पर विद्वान लेखक ने दुष्टांतों दावरा तो विषय को 
स्पष्ट किया ही है, साथ ही स्वयं प्रश्तों को उठा कर उतका समाधान करते हुए 
जिल्लासुप्रों की जिम्मासाधों को भी प्रू्ण किया है-ताकि तद्विषयक भ्रमों का भी 
निवारण हो जावे। 

ग्राच्रायों ने वस्तु स्वधावों धर्म” वस्तु के स्वभाव को धर्म कहा है। प्रतः 
झात्म स्वभाव ही ग्रात्म धर्म है। धर्म का मूल भात्मदर्शन या स्वभाव संवेदन स्वरूप 
सम्यगदशंन है। इसके बिना ज्ञान को अ्ज्ञान कहा है। जिसे यह पता नहीं कि-मैं 
कोत हूँ; मेरा स्वरूप क्‍या है, व उद्देश्य भी क्‍या है” तथा सुख क्‍या है; दुख 
क्या है, इन दीनों के कारण म्या हैं; मैं कहाँ से भाया हें भौर कहाँ जाता है- 
कह जीष न तो धर्मात्या बत सझता-और न झात्म कल्याण ही कर सकता। वस्तुतत 
प्रात्मदृष्टा ही-सम्यन्दृष्टि है। जब फोई संम्भस्दृष्टि योगी भपती विकल्पराहित समाधि 
में शुद्धात्मा का प्रभुभव करता है तब उसे एकमात्र प्रात्म दर्शत ही होता है जिसे 


(१०) . 


प्रमृततत्दाचाय ने-भाति न॑ द्वैतमेव' शब्दों द्वारा व्यक्त किया है। कहा जा सकता हैं . 
कि गह तो बेदांतियों की तरह भद्देतयाद हुआ । दोनों में क्या बंतर है? समाधान 
गह है कि केशाती सब पदार्थों को स्वीकार कर भी उनका भस्तित्व स्वतंत्र' नहीं 
मानता; किल्तु ब्रह्म. (झात्मा) की स्र्ता में ही इनको समाहित करता हैं ? उनका 
चिद्वांत इस श्लोक में निबद्ध है-- . 

' सर्व खत्विदं ब्रह्म नेह भानोस्ति किचन । 

!.. झाराम तस्य पश्यंति न तह पश्यति कश्चन्‌। 

भाषार्थ--अह्य (ग्रात्मा) ही एक ग्रट्टितीय तत्व है। उससे भिन्न झन्य पदार्थ 
नहीं है। लोग उसके इन (पर्यायों) प्रंशों को देखते हैं पर उसे कोई नहीं वेखता । 

: यदि जैन अकिया को देखें तो उसका भ्रद्ेत भात्मा तो एकत्व विभषत है 
अयति आत्मा तो स्वयं एक (श्रई्ड॑त) है किन्तु वह स्वष्रिन्न सम्पर्ण जगत से विभकत 
(भिन्न) है। जैत-प्रक्रिया में पर के भस्तित्व का निषेध नहीं है; किन्तु संपृर्ण पर 
जड़फेतन पदार्कों थे भिन्न ग्रात्मा का स्वतंत्र भस्तित्व स्वीकृत है । भरत: बह एक (प्द्वैत) 
इसरों से परिन्न सत्तात्मक वस्तु है । विभकत शब्द ही प्रन्य दव्यों को स्‍भात्मभिन्न सत्ता 
की स्वीकार करता है। जैन सिद्धांत भ्रात्म सत्ता में नाना सत्ताएँ नहीं मानता; 
किन्तु पर पदार्थों की सत्ता भात्मा की सत्ता से भिन्न है-ऐसा स्वीकार करता है। 
झत: बेदांत के भ्रहेत ग्रौर समयसार में वर्णित आत्मा के श्रद्त में सर्वथा भेद है। 
दोनों एक रूप नहीं हैं। 

समवसार में कुछ स्थल ऐसे हैं जिनमें श्वतेक पाठक संशय में पड़ जाते हैं। 
उतका स्पष्टीकरण आवश्यक है। उनमें भ्रनेक स्थलों का स्पष्टीकरण लेखक ने यथा 
स्थान किया है। उनमें से कुछ का संक्षेप में दिग्दशेन निम्न प्रकार है:-- 

(१) प्रथम जीकाजीवाधिकार में जेसे परयाप्ति-भपर्याप्त, दीखियादि, 
कर्मोदय ज़न्‍्य पर्यावों को जीव नहीं कहा। इसी प्रकार गुण स्थानों को भी शुद्ध 
चंतन्य से भिन्न भ्रवेतन कहा । यहाँ यह शंका होती है कि गुणस्थानों में सयोग 
केवली (अरहंत) परमात्मा भी हैं, तो क्‍या वे प्रचेतन हैं ? 

समाधान यह है कि मोह झोर योग ये दो कारण गुणस्थानों फे दशाये ग्रये 
हैं। इनमें प्रारंभ के १० ग्रुणस्थान तो मोह के भ्रंशांश उदय रूप हैं। १९वाँ उपशम 
व १२वाँ क्षय रूप है। १३४व३ाँ १४वाँ बातिया कर्मों के क्षत्र रूप हैं तथा चार 
प्रधातियों के उदयरूप भी हैं। इन सब ध्रवस्थाधों में वे योग रूप प्रत्यय को प्राप्त 
हैं। तथा भ्रध्ातियों के घदय रूप भ्रवस्था को भी आ्राप्त हैँ। शेष भवत्था में कर्म 
की किसी भी भ्वत्या का संबंध चल रहा है। यह गंण स्थान झात्मा के परम 
पफारिणामिक धार स्वच्य विशुद्ध चैतन्य से भिन्न है। जो शूद्ध चंतनन्‍्य नहीं है वह 
३४ दृष्टि में ग्रपेतन है। किन्तु व्यवहार से सभी गृणत्कान चेतन. (जीव) के 
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फाग्रॉंदि भी को भी इसी दृष्टि ते अभेतन शिशा तथा एत्हें जढ़ देंगी में 
डाला है। गंधॉपि रागोदि ६फर्शोपादान नहीं हैं-भीशेपादात हैं; परन्तु उनकी यहाँ , 
निर्मित भूत कर्म को भ्रपेश्ा तथा शुद्ध चतत्य से स्वधा' भिन्न होने की अ्रपेशा 
[इन दी हेतुओों से) पुद्गंवल से गिनायां है। 

इसका यह शर्थं नहीं कि उन रायादि में रूप रस गंध स्पशादि गुंण हैं- 
झतः वे पुदयल व्रज्य हैं। मात्र शुद्ध निश्चय से जीन स्वभाष को देखें तो शुद्ध चैतन्य 
में भिन्न होते से धंचेतन कहे गये हैं। इस प्रकार विष्य कौ समझेकर उक्त प्रसंस 
का परिज्षाने करना चाहिए। 

(२) ज्यवहार तय अभृताथे श्लौर विश्वय तय भूताये है। इस कथत को 
लेकर भी विसंवाद होता है। भूताथ॑ ब्रथ॑ति सत्याथं और प्रभूवायं भर्यात्‌ प्रसत्याथ 
कहने से व्यवहार प्रसत्याथ (झूठा) है तबमार्गणों, गुंगस्थान, जीव समासादि 
संतारी जीव का सब वर्णन धसत्याथं माना जायगा झौर इनके प्रतिपादंक करणानुयौग 
के सभी शास्त्र भी मिथ्या ठहरेंगे। 

समाधान यहू है कि भूत शब्द के भर्थों में भ्रनेकता है। “भूतं हिंत॑ सत्यवूच 
भ्र्यात्‌ हितार्थ भी भूतार्थ है भौर सत्यार्थ भी भूतार्थ है। यहां निश्चय का विषय 
शुद्धात्मा का परिज्ञान और परिग्रहण जीव के हित में है। कारण यह जीव का 
लिकालस्वरूप है जबकि व्यवहार नय से कथित सब पर्यायाक्षित होने से ताशवान्‌ 
है । उसमें भ्ोत-प्रोत जो विशुद्ध ग्रात्मा उसका दर्शन ही उपादेय है- भ्रात्मा्य है । 
संसारी जीव की प्रयार्थे क्मनिमित्तिक प्रयाथें हैं । वे छोड़ती हैं, भनुपादेय है परत: 
इनको भहिताय होने से प्रभूताये कहा है। 

टूसरी दृष्टि से क्जार करें तो व्यवहार स्वाधित परनिरपेक्ष शुद्ध पदा्ष को 
विकय नहीं करता अतः वह ग्रसत्याथ भभूतायं श्रयंयार्थ व भ्रपरभार्य है । जिस कम 
के संबंध से जीव को संसारी प्रवस्थाएँ हैं वे सब शुद्ध जीव की सत्ता से भिन्न हैं 
अतः सत्ता से युक्त सत्या श्रोर जीव को सत्ता से भिन्न होने से ग्रसत्याथ हैं । 
से वे परमार्थ हैं भोर न यथार्थ हैं। परम भर्थ तो शुद्ध च॑तन्य है । देहादि व 
रागादि परम ग्रथ॑ रूप शुद्ध जीव से भिन्न होने से क्‍झपरमाथे हैं इसलिये इनको 
झसत्याय्य कहा गया है। यथा--जेसा, भंर्य---पदाये, वेसा न कहते का सास प्रयधायंहै। 

एक तीसरी दृष्टि से क्विर कीजिये--नतिश्क्य व्यवहार का लक्षण निम्न 
प्रकार भी है--स्वाणितों निश्कय: पराथितों व्यवहार:” धर्वात्‌ स्वाणित कस्‍्ठुं का 
कथन निश्चय नय है भोर पराचित कथन प्रयति उसी वस्तु का (जोब का) 
फ्रामित (वैहाबित या कर्माओित ) वर्णन व्यवहार है । 

जीव भोश आप करना-छूटना चाहता है तब यह स्वर्य सिद्ध है कि देहारि 
मोकम घोर कर्म कतय भक्‍सवाएँ उसके लिये हेय हैं। फलत: उनके (वेहाएि दे) 
आधित कर्णत करने बांस व्यवहार सी विश्वंत्र कुष्टि में हेय है । 
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तथापि जब तक उक्त परमाय को पृर्णत्ता महीं समझा जाता है तब तक 
विल्यय के विषय भूत परमार की प्राप्ति के लिये व्यवहार को आजम लेता भी 
आवश्यक है । भत: फहा जा संकता है कि निश्चय का विषम भूत शुद्धात्मा सर्वया 
फपादेय है प्रौर व्यवहार का पिफ्य प्रवस्था विशेष में (प्राथमिक प्रवस्णा में) परमार्थ 
को समझने के लिये कर्षंचित्‌ उपादेय है । वही सिश्चय तत्व की दृष्टि प्राप्त होने 
पर हेय है। 

(३) पुष्य पापाधिकार में दोनों बंध की दुष्टि से समान हैं। तथापि-- 
पाप सर्वया हेय है। पुष्य यदि झात्म विशुद्धि में साधन बता लिया जाय तो बह 
परम्परा परभार्थ का साधक माना जाता है । पर है वह साक्षात बंध रूप ही । 

कुछ परिग्रही फरिग्रह को अपने पुष्य का फल मानकर उन्मत्त हो जाते हैं । 
उन्हें पता नहीं कि उत्त पृण्य फल को रत हांकर भोगने में पाप का ही बंध है । 
मंदि पृषण्योदय से मानव पर्याय, जनवधर्म, सुधद्धि, मिरोगतादि पाई है तो उसका उपयोग 
विषय भोगों को त्याय कर प्रात्मशुद्धि हेतु धर्माशाघन में करो-वही उसका सहृपयोग 
है, प्रन्यया दुरुपयोग करने में तो पाप बंध का हेतु ही सिद्ध हौगा । 


पृष्य सोक्ष का कारण है-गह मान्यता गलत है। भगवान्‌ प्ररहुंत तेरहबें 
गृण स्थान को प्राप्त होकर भी सातिशय प्रण्योदय के कारण तब तक मुक्तित को 
प्राप्त नहीं होते जब तक कि वे उन्त पृण्य प्रकृतियों की निर्जरा नहीं कर देते । 
इसलिये पुण्य विषयक यथाय॑ स्थिति समझना योग्य है। 


(४) “प्रस्यकक्‍त्वी के भोग निजंरा हेतु हैं।” यह वाक्य एक हिंदी कविता में 
झाया है भोर वह समयसार को गाथा १९३-१९४ के आधार पर है। पर वहाँ भोग 
का प्रथे इंद्रिय-विषय भोग न होकर कर्मंदण्ड (कर्म फ़ल) का भोय है। सम्यकत्वी 
युष्योदय के भोगों को कर्म दण्ड मान कर उसे मोक्ष प्राप्ति में बाधक ही मानता है, 
जब तक कोई कर्मफल भोगों में मग्न रहेगा, मोक्ष उससे दर ही रहेगा। 

प्रजाभों में भज्ननों में, जकड़ी में, स्तुतियों में, छहडाला व भन्य म्रंथों में 
भी पृण्म-पाप को प्रात्मा के लिये संधार का कारण माना व दर्शाया है। 


(५) तम्यक्त्वी (सम्यगदृष्टि) का ज्ञान ही सम्यरक्षात है । भ्रपार जिनागस 
का पठन-पाठन करने वाला गृहस्थ हो या साधु; किंतु सम्यन्दर्शन के बिना बहू 
प्रज्ञानी ही माना जायग्रा-ज्ानी नहीं। सम्यणृष्टि उदयायत कमंदण्ड को चूँकि सम 
भावों से भोगता है-कर्मोदय में तत्मय होकर उसमें रस नहीं लेता भत: उत्तके भोग 
(कैसे के भोग) निजेरा के हेतु होते हैं जब कि मिश्यादृष्टि भ्रक्मानी पृण्य फल में 
राग और पाप फल में द्वेष कर संक्लेश भावों के द्वारा नवीन कर्म का बंध कर 
सैता है । वस्तु: सम्यरदृष्टि मोका के सुख्ों का बाधक होने से संत्तार के सुस्ध के 
कारण वंश्रव व उसके कारण पुण्य बंध की इच्छा नहीं करता । यहू तो अंधत गरुक्त 
होना चाहता है ।याथा २०६-२१० . में (निर्जराधिकार में) स्पष्ट निर्देश है । शह 
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सब विधय लेखंक ने अपने दोनों प्रकार के (वथे प्र) गअ्रतुवादों में बहुत स्पदढ्ट 
किया हैं। पे 

(६) ग्रंप में जितना महत्व सम्यक्‍त्व का दर्शाया है उससे प्रश्तिक सम्यक्त्य 
पृंक चारित का अतिपादित है; क्‍योंकि सम्यस्दृष्टि को वस्तु तत्व की ययाधंता 
ज्ञात है; किन्तु यदि बहू तदनुसार भ्राचरण नहीं करेगा तो बंधन से मुक्त नहीं हो 
सकता । इसीलिये फेकल सम्यक्‍त्थ को महिमा जानकर अपने को सम्यकत्यी मालने 
वाले को मोक्षमार्गी नहीं भाना जा सकता। न ही मात्र सास्त पठल-पाठन को 
विशेषता से सम्परज्षानी माला झौर न मिथ्यादृष्टि एवं ग्रभव्य को केवल महादिव्वता 
के प।लन से सम्यक्वारिती माना है। गा. २७३) ) सम्मक रत्नत्नय को एकता हो 
मोक्ष की साथक है। 

(७) ग्रंथ में सम्यस्दृष्टि को प्रासव बंध नहीं होता-संबर पूर्वक निर्जरा कही 
गई है । यह कथन पूर्ण वीतराग सम्यन्दष्टि को ही लागू होता है। उससे निचली 
झ्वस्था में चतुर्थ गुण स्थान तक के सभी जीव यद्यपि सम्ययृष्टि हैं श्रौर उन्हें 
संकर निर्जरा भी होती है परन्तु जिसके जितनी-जितनी कषायों व मोह का झ्रभाव 
है उसके उतनी ही परिणामों की विशुद्धि है उसी से प्राशिक संवर निजेरा भी है 
और जितने प्रंशों में जिसके जितनी कवायें हैं उसके उसी मात्रा में बंध भी होता 
है । झ्रतः घायम द्वारा वस्तु स्वरूप एवं कथन की गहराई को समझना झौर तदनुसार 
अद्भात करना उचित है। झन्यथा प्रम में पड़ जाने से श्रपना भ्रहित ही होगा । 


मुक्ति मार्ग में पंचिक को सम्यस्दर्शन होना भ्रावश्यक है ओर सम्यक्चारित् 
भी। पर हनका जिनको भरहुंकार है उतको न सम्यकत्व है भ्रौर न चारित्र है। भतः 
मििथ्या झ्रहंकार भ्रकल्याणकारक है । 

(5) इस ग्रंथ में एक प्रकरण (ग्राथा २०६-२०७) प्रतिक्रणण के संबंध में 
श्राया है-जहाँ प्रतिक्रमण को विष कु्त एवं प्रश्नतिक्रमण को भपमृतकुंभ कहा है । इस्ने 
देख कर एक बार ऐसा लगता है कि यह कथन सिद्धांत के विपरीत है। प्रतिक्मण 
सो मुनियों को करना ही चाहिए । मुनि धमे अतिपादक सभी अप्रंथों में मुनि के 
पड़्मावश्यक कर्मों में इसकी गणना है । तब यहाँ उसे विष कुंभ क्‍यों लिखा ? 
अतिक्रमण न करने वाले साधु का सुनिधर्म सदोष माला गया है जब कि यहाँ 
प्रशतिकमण को प्रमृतकुंभ लिखा है । 

इसका समाधान यह है कि भ्रप्रतिकमण दो भवस्थाग्रों में होता है । 
(१ )प्रवत दोष करे और प्रतिकमण न करे, इस सदोष अ्रवस्था सें भ्रप्रतिकरमण तो फिश 
अंग ही हैं। किन्तु (२) दूसरा धशतिक्रमण वह है जहाँ मुनि कोई दोष ही नहीं, 
करे । जिसने दोष ही नहीं किया वह मुनि निर्दोष है, वह प्रतिकमण क्यों झौर 
किसका करेगा ? दोंचों का ही तो प्रतिक्रमण होता है। निर्दोष वर्तत करने वाला 
साधु प्रतिकमण नहीं करता । यह दुसरे प्रकार का अप्रतिकमण तो सभसृच् भरमृत 
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हु है ! इसका पित्युत विभेधन औमद भभृतकशाकार्य मे अपनी टीका के दास्य 
१८८ में भली भाँति दिया है ती वहाँ से जाना जा सकता है । 

समयसार एक सर्वोच्च कोंटिका आध्यात्मिक ग्रंथ हैं । भात्मा के उत्वान के 
लिये भाध्यात्मिक ग्रंदों का पठत-पाठन करना अत्यन्त भाषश्यक है । भाज इसके 
आधययन हे प्रभाव में उत्तका रहस्य छिपा हुआ है | इस संदर्भ में स्रेद्मांसिक रहस्य 
समझने के लिये तयों का ज्ञान होनों भी ससिकायं है, क्योंकि जैन शास्त्रों में विषय 
का अतिपादन किसी नय की सुख्यता एवं भ्रन्य नययों की गौणता से किया सया हैं। 
कोन सी बात किस नय की मुख्यता से फही यई है-इस बात को तयज्ञास के ग्रभावः 
में ने समझ प्राने के कारण पाठक भ्रमित हो जाते हैं । 


झनेफ सुझ पाठकों को पन्य प्रनुयोग्रों से प्रध्यात्म-विषयक' वर्णन (दच्यानु- 
गीच) चिपरीत सा लगता है । इसका कारण यह है कि भय पनुयोगों में भ्रध्यात्म 
का वर्शन गोण है भौर कर्मों के उदण से होते वाली जीवों को विविध पभपस्थाशों 
का कथम मुख्य है। भतः वे व्यवहार नय कौ मृस्यता से लिखे गये हैं । जबकि 
अध्यात्म ग्रंथों में मिश्वय नय की दृष्टि प्रधान कथन है, प्रत: व्यवहार तय के कयत 
प्रधान ग्रंथों को इनमें भ्रभूतायं भी कहा गया हैं । 


झतः यदि नय विपक्षा को समझ कर सभी ग्रंथ पढ़े जावें तो परत्पर कोई 
बिरोध नहीं है । प्रन्य अनुयोग छीव की संसारी दशा का ही तो वर्णन करते हैं । 
इसी भ्रभिप्राय से कि जीव इन्हें समझकर इनसे विरक्‍्त हो भौर प्रात्मकल्याण करने 
में प्रवृत्त हों । अध्यात्म शास्त्र उन्हीं संसारी प्रवस्थाओ्रों को एवं उनके नयीं को हेय 
बताकर ऊपर उठने की बात कहते हैं व आत्मकल्याण करने की प्रेरणा देते हैं । 
इस प्रकार सभी भ्रनुयोगों के शास्त्र झपनी अपनी दृष्टि से प्रात्मोद्धार करने की 
प्रेरणा देने के कारण उपादेय है। अनुयोगों के उद्देश्य को समझ कर प्रात्महित के 
लिये सभी अंनुयोगों का भध्ययन उपादेय है। कैकलस पक्षपात करते हुए दूसरों को 
उपदेश देने के लिये किसी भी अनुयोग का अ्रध्ययन उपादेय नहीं है । जैसा कि 
भाष एकांत ग्रहण कर ही रहा है । 

इस ग्रंथ में आचार्य थी ने जिस विषय का अतिपादन किया है उसका 
रहस्य खोलने का विद्वान लेखन ने पथ्च एवं गद्य दोनों में करने का पूरा-पूरा पयत्त 
किया है। यह उनका काये अधिनंदनीय है । 


हि. जैन महावी राजन 
कुंडलपुर, (दमोह) म.प. - भततमोहसलास जंग शार्त्रीः 


हि, २४-७-प८७छ 


समयसार-वे भव । 
विनयाअजलि ! 


तुम्हीरा अभिनंदन शतबार ! 
श्रावक रतन जगन्मोहन' विद्यावारिधि साकार ! 


(१) 
श्रद्धा ज्ञान चरणरत पावन- 
जिन श्रुत का कर नित आराधन 
मामनवजीवन सफल बनाया 
ब्रत संयम स्वीकार । 


(२) 
समयसार-सागर मंथन कर 
बर अध्यात्म कलश अमृत भर 
ज्ञान पिपासा शमन हेतु 
बर दिया दिव्य उपहार । 





(३) 
गह एकांत भ्रमित थे बहुजन 
दूर किये उनके मिथ्या भ्रम 
कर निश्चय व्यवहार 
समन्वय स्याद्वाद के द्वार । 


(४) (५) 
देश धर्म एवं समाज हित हैं कृतज्ञ हम तब विद्वद्वर ! 
सेवा की अनवरत अपरिमित, दृष्टि निणत न कर त्रढियों पर 
प्रतिफल की कुछ चाह न की पर विनयाञडजलि स्वरूप यह प्रिय बर 
किये अमित उपकार । भेंट करे स्वीकार ! 
विनयावनत 


नाधराम डोंगरीय जेत 
जनवरी-१९९ १ 


सभयसा र-वेभव 


भावानुवादक 
क्री पं. नाथराम डोंगरीय अबनोन्‍द्र' 
जन्म : ]] जनवरी 9] 
मुंगावली (गुना, म.प्र.) 
शिक्षा : विशा रद, शास्त्री, न्‍्यायतीर्थ 
पत्ता : 549, सुदामानगर. 
इन्दौर-452002 





“पंडित ताथराम डोंगरीय समाज के सुपरिचित विद्वानों एवं साहित्यकारों में 
विशिष्ट स्थान रखते हैं। आपकी कविताएँ एवं लेख अनेक जन एबं जैनेतर पत्रों 
में छपते रहते हैं जो विषय एवं भाषा की दप्टि से पटनीय है। 


आजीविकार्थ स्वतंत्र व्यवसाय करने से पूर्व कई धार्मिक एबं शैक्षणिक 
संस्थाओं में अध्यापन कार्य करके डोगरीब जी ने हजारों युवकों को जैनशर्म में 
संस्कारित किया । 

पंडितजी द्वारा रचित ग्रंथ संपदा की एक लम्बी शंखला है। भकतामर' 
काव्यान॒वाद एवं “जैनथधर्म' आपकी बहुप्रशंसिन काव्य कृतियाँ है। इन्दौर में श्री 
कानजी स्वामी के आगमन पर आपको नवीन सैद्धान्तिक चेतना प्राप्त हुई जिसके 
परिणामस्वरूप आपने 'समयसार-वैभव' एवं “प्रवचनसार-सोरभ' जैसे गंभीर पद्मानुवाद 
समाज को दिये । आपने रत्नकरण्ड श्रावकाचार, द्रव्य संग्रह, पुस्षार्थ सिद्धयुवाय 
जैसे महान्‌ ग्रंथों के बड़े भावपूर्ण काव्य रूपान्तर भी किये हैं । 'रक्षाबन्धन' वीर 
प्रतिभा' अध्यात्म रहस्य गोम्मटेश स्तवतन आदि सत्रह-अठारह आपकी अन्य प्रकाशित 
पुस्दके है। प्रकाश' पाक्षिक पत्र एवं कई ग्रंथों का आपने सफल संपादन किया है। 


नि.संदेह पंडित नाथराम डोंगरीय का जीवन समाज एवं साहित्य की कर्मठ 
सेवा का पर्याय रहा है जो आज भी जारी है ।” 


-संपादक “आधुनिक जैन कवि : चेतना के स्वर” कोटा से साभार 
संकलयिता- गुलाबचंद जन मुंशी” 


पृ. 22/आधुनिक जैन कवि 
5 


संपादकीय 


| 

भौतिक विज्ञान कै. नित नये ग्रॉविष्कारों से चमत्कृत इस युग में कभी तो 
ऐसा प्रतीत होता है कि मानव उच्चति के सर्वीज्य' शिखर पर पहुँच सुख शांति को 
अब प्राप्त करते ही वाला है भौर कभी ऐसा जात पढ़ता है कि कह उंन्मस होकर 
अपने काले कारतामों द्वारा अपनी भौर' दुजिया को भी सुख शांति को गष्ट-श्रष्ट 
कर पतन के गहने गब्हुर में पड़ रहा है । भागे क्‍या हीगा ? इसका उत्तर सविष्य 
के गर्भ में छिपा हुआ है। किन्तु यह सुनिश्चित है कि जड़ पदार्थों एवं उनके 
भोगोषभोग में सुख पाने की कल्पना निरा भ्रमपूर्ण हांते से जड़ पदार्थों में खुख पाने 
के भ्रमजाल में फंसा हुआ मानव प्रतेक प्रयत्त करने पर भी कभी सुली नहीं बन 
सकता शोर न भपने कुक्वत्यों द्वारा विश्व में ही शांति स्थापित कर सकता । 


इस संदर्भ में तत्वदर्शों झाप्त पुरुषों ने बिना किसी संप्रदाय, पंथ, जाति या 
वर्ण झादि तथा फथित भेदभाव के प्राणीमात्र के हिंत को साभने रख कर सदा से 
ही एच्च स्वर में घोषणा की है कि सुखमांति की खोज हम भौतिक जड़ प्रदार्कों 
में न कर प्रपते झापमें करें--अपनी भोर देखें, जाने शौर अपने स्वरूप में ही रमच 
फरे, क्योंकि शांति धौर झ्रानंद भ्रपनी घात्मा का ही गृग है प्रत: वह भ्रपनो भात्मा 
में ही प्राप्त होगा । हम भौर हमारी झात्मा क्‍या है भौर क्‍या नहीं है ? हमारा 
शरीर एवं प्रन्य पदार्थों से क्‍या संबंध है ? हमारे दुःखों का मूल कारण क्‍या है- 
झौर कंसे हम इन दुखों से मुक्त होकर सुखी बन सकते हैं । इन अब्नों घौर 
समस्याओं का समाधान भगवान ऋषभदेव से लेकर महावीर पर्यन्‍्त सभी वीतराय 
श्राप्त पुरुषों ने तथा इनका अनुसरण करने वाले संतों ने स्वयं भ्रात्मशांति प्राप्त 
करते हुए धर्मोपदेश हारा न केवल समय-समय पर' किया, प्रत्युत्‌ भ्रध्यात्म ग्रन्थों की 
रचना कर सदा के लिये उन उपदेशों को स्थायित्व भी प्रदान किया । णो उनकी 
अनुपस्थिति में प्राज भी हमें मार्गदर्शन देने में पृर्ण समर्य है । 


जैनावार्यों में परमप्ृण्य भयवत्कुन्दकुल्दाचायं एक मॉयलिक विभूति के रूप 
मेँ प्रतिष्ठित हैं एवं उनको प्रन्थ सम्पदाएँ आ्राध्यात्मिक एवं दाशेनिक दृष्टि से जैन 
साहित्य ही नहों विश्व साहित्य की भी प्रनुषम निधियांँ हैं। इनमें समय प्राभृत 
(समयसार) तो पात्म जिज्ञासुओं को भ्रनमोल रत्न के समान है। समयसार में 
भ्राचारय थी ते शुद्ध दरव्याधिक (शुद्धनेश्वय) नय को प्रधानता में प्रत्मा के गुद्ध 
ज्वरूप के दर्शन कराये हैं । साथ ही पर्यायाण्िक (व्यवहार) नम को यौण करते हुए 
ययास्थान झ्ात्मा की शुद्धाशुद्ध पर्यायों का भी दिग्दर्शन कराते हुए धात्मा का झनेका- 
न्तात्मक स्वरूप दर्शाया है। इसके प्रतिरिक्त ग्रात्मा को बंध दशा में होगे गाली 
देव मर-नारकादिकप संयोपी पर्यायों एवं रामप्रेवादि रूप विकार भावों को-जो कर्मोद्य 
का निमित्त पाकर हुधा करते हैं-भात्मा के शुद्ध स्वेलप मे भिन्न एवं हेये बता कर 


(१६) 


अपने शुद्ध स्वरूप को भूले हुए जीों को-जो प्रपती संशुंद्ध पर्याद्ी को हो सर्वेया 
धात्मा भाव भ्रमित हैं--मिथ्याद्ष्टि या पर समय भी निरूपित किया है। इसमें 
झाचार्य श्री का मुख्य उद्देश्य जीवों को स्व-पर के भेद-विज्ञान द्वारा सम्यस्दृष्टि बना 
कर आत्म कल्याण करने का प्रथ प्रशस्त करता रहा है । 

इस ग्रन्थ में वणित क्षिय को झ्ाचाये औ ने मंगलाचरण" में ही भ्रुतकेवली 
कथित सिरूपित किया है तथा प्रपने ज्ञानदाता गुरु का नाम श्रुतकेष्ली भवनाहु को 
जतलाते हुए उन्हीं का शिष्य होना भी स्वनिर्मित बोधपाहुड' ग्रन्थ की ६१९ व 
६२वीं गायाधों में स्वीकार किया' है । इससे ग्रस्थ का प्रतिपाध् विषय कपोलकल्पित 
ने होकर भाषाये परम्परा से भगवान्‌ महावीर के उपदेशों का ही सार होने से 
आमाणिफ है--यह स्पष्ट हो जाता है भोर गह भी कि झा. कुम्दकुल्द, भवबाहु 
श्रुतकेवली के शिष्य होने से वे उन्हीं के समकालीन थे ।' 

प्रन्थकर्ता का व्यक्तित्व एवं कृतित्व 

झाचायंवर्य श्री कुंदकुंद का जन्म प्रा. इन्द्रनंदि के श्रुतावतार एवं पण्यास्र॒व 
कथाकोयादि अंगों के अनुसार दक्षिण भारत (आंध्रप्रदेश) के प्न्त्गत कौण्डकुंडपुर 
में हुआ था जो आज कौण्डकुंडल नाम से स्थित है । इनकी माता का नाम श्रीमती 
धौर पिता का नाम थी कर्मण्ड था । कहा जाता है कि इनका मृलनाम पद्चनंदि था; 

किंतु कौण्डकुंडप्र वासी होने से इनका कुंदकुंद नाम विख्यात हो गया । इन्होंने 

१. वंदितु सब्ब सिद्धे धृवमचलमणोवर्म गईं पत्ते । 

बोच्छामि समयपाहुडमिणमों सुदकेवली भणियं ॥ 

अर्थात्‌ मैं ध्रुव, अचल और भ्रनुपम सिद्धयति (दशा) को प्राप्त सम्पूर्ण सिद्ध 
भगवन्तों की वंदना कर श्रुतकेक्ली कथित इस समय ग्रभूत (समयसार) को कहता 
हूँ । >समयसार ।॥१। 

२. सहवियारों हम भासासुत्तेसु जं जिणं कहिय॑ । 

सो त॑ कहियं णायं सीसेणगय भदहबाहुस्स ॥६१॥। 
बारसप्रंगवियाणं चउदस पृव्वंग विउल वित्थरणं । 
सुयणाणि भहृबाहु गमय गृरु भयवह्नों जयशों ॥६२॥ 

(अर्थात्‌ जो जिनेन्द्र देव ने निरक्षरी भाषा (दिव्यध्वनि) में कहा बही शब्द 
विकार से ह्ादशांग में गूंथा गया भर वही भव्रबाहु के शिष्य ने (मैंने) उद्री प्रकार 
जाना भौर इस ग्रन्थ में कहा।६१) 

हावशांग के ज्ञाता भौर चौदह पूर्वों को विस्तार से प्रसारित करने वाले 
अत केवली भगवान्‌ भवमाहु मेरे आनदाता (गम्रक) गुरु जयवंत हों ॥॥६२/। 


१. अुतकेक्ली भ्दवाहु का समय समभाट चन्यगुप्त से जुड़ा है, जो भब से 
करोच २३०० वर्ष पूर्व सुनिश्चित हुथा है । , न 


हि (9७) 


१९ वर्ष की अत्पायु में ही युति दीक्षा लें ली श्री और €६ हर्य को दीर्षायु पबत 
जा ध्यान तप में लीन रहुते. हुए सोकोपकारिणी आवना से समयसार, प्रवचनशार 
पंचात्तिकाम विषमसार, रगणसार, शूसाचार, भष्टपाहुड़ बारह प्रनुप्रेादि अंगों को 
रचना की जो झ्राज प्रकाशित होकर हमारी शानाराधना के केन्द्र बने हुए हैं। देश- 
भक्सियाँ भी इस्हीं की रचनाएँ हैं तथा परम्परा से यह भी जाना जाता है कि 
झाजाग थी ने चौरासी पाहुड प्रंथों तथा परिकर्स नामक एक महान ग्रंव का मिर्माण 
भी किया था, जिन्हें भ्राज हम ग्रंथ भंढारों में उपलब्ध नहीं कर पा रहे हैं। सुंप्रसिद 
कुरल काव्य भी इन्हों भ्राचायें श्री की रचना मनीवियों द्वारा सानी जा रही है । 
उल्लिखित रचनाभों से आचाये श्री की ज्ञान गरिमा का सहज ही भ्राभास हो जाता 


है। ; 

शिलालेखों से यह भी जाना जाता है कि तपश्चरण के प्रसाद से इन्हें चारण- 
ऋदिि प्राप्त थी | जिससे ये पृथ्वी से चार भंयुल प्रधर विहार किया करते थे । 
झाचाये देवसेन ने प्रपने दर्शनसार ग्रंथ में लिखा है कि झ्राचाये श्री विदेह क्षेत्र में 
सीमंधर स्वामी के समवशरण में गये थे भोर वहाँ उनके उपदेशों को अरवण किया 
था । इसकी पृष्टि भाषा जयसेन ने पंचास्तिकाय की टीका में की है तथा श्रृत- 
सायर पग्रि ने इसका समर्थन क्रिया है । 

प्राचार्य थी के १ कुंदकुंद २ पह्मनंदि ३ एलाचार्य ४ वकग्रीव ५ गृद्धपिण्छ 
इन ५ नामों का उल्लेख भी श्ुतसागर सूरि द्वारा षट्प्राभूत की टीका में किया गया 
है भौर नंदिसंघ की पट्टावली में भी। किन्तु पद्मवंदि भौर कुंदकुद ये दो नाम अधिक 
प्रसिद्ध श्लौर प्रामाणिक माने गये हैं / 


ऐतिहासिक दृष्टि से आचार्य कुल्दकुल्द-- 

आधुनिक इतिहास मनीषियों ने समयसार रचयिता श्ाचाय कुन्द-कुन्द के 
जन्म समय का विभिन्न पट्टावलियों, शिलालेखों तथा ग्रन्थों की प्रशस्तियों द्वारा थीं 
अनुसंधान किया है उसमें बड़ी विषमता भौर मतिभिन्नता है । कोई उन्हें ईसा को 
अ्यम शताब्दी में हुआ समानता है तो कोई ईसा पूर्व विक्रम की प्रथम शताब्दी में। 
यहाँ तक कि कुछ का मत है कि: वे ईसा की तीसरी अथवा पाँचबी शताब्दी में 
हुए हैं । इसके सिवाय उनके गृरु के विषय में भी मतशिन्नता पाई जाती है-कोई 
आचाय॑ जिनचंद्र को उतका गुरु सानता है तो आचार्य जयसेत ने पंचास्तिकाय की टीका 
में कुमारनन्दि सिद्धान्तदेव का उनको शिष्य होना लिखा है एवं उन्हें ही उनका गुरु 
भी साना है । 


उल्लिखित सभी विकरण एवं मान्यंताएँ १०वीं शताब्दी भौर उसके पश्चात्‌ 
सिख गई पट्टावलियों, शिलालेखों तथा ग्रन्थों को प्रशस्तियों पर ग्याधारित हैं जो 
झाताये भरी के पन्‍्स समय से करोब एक हजार क्षे प्रश्वातूं किस झाधार पर लिखी 
भ॒ई हैं, इसका कोई ठोस प्रमाण उपलब्ध नहीं है । जिसने जेसा पूर्वजों से युना 
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धर जातो होगा उसी के अंनुंचार उल्लेख क्रिया, यहो कारण है कि जो उससें 
हमिश्कितर्ती! धौरें मतेक्य भी नहीं है फवकि स्वयं भा. कुन्द ऊुन्द ने भपने किसी 
मी प्रन्‍द में अपना न ता कोई विशेष परिचय दिया और ते जन्म-समय-स्थाने साता- 
पिती शोदि का ही उल्लेख किया । केवल स्वरचित दादशातुप्रेशा में भ्पता चोम 
कुंद-हुंद लिखा है भौर बोधपाहुड़ ग्रन्व से स्वयं को श्रुत केवली भवयाहु को अपना 
औनदीता (गमक ) गुंर भाना, तथा उत्हों का शिष्य होता भी स्वीकार किया है» 
चैसा कि पूर्व में उल्लेख किया ग्रया है । 

तदनुसार झाषायथी का जन्म काल ईसा सें ३०० वर्ष पूर्व होना स्वयं ग्राचायें 
ओ के शब्दों से ही सिद्ध है क्योंकि बोधपाहुड में गाचाय॑ थ्री ने भ्रपता गुरु भडशवाहु 
को मानते हुए उन्हीं की शिष्यता भी स्वीकार की है । श्रुवकेवली भदबाहु एवं उनके 
अ्रधान शिष्य भारत समञ्ाद पनद्रगुप्त का समय ऐतिहासिक दृष्टि से ईसा के तोन 
स्रो वर्ष पृ होना सुनिश्चित हो चुका है। इस परिप्रेक्ष्य में आधाय॑ कुन्दकुन्द, जो समय-- 
सारादि ग्रन्थों के रचयिता हैं भव से करीब २३ सी वर्ष पूर्व हुए-सिद्ध होते हैं, न 
कि दी हजार वर्ष पृव्-जैसी कि हतिहासकारों द्वारा कल्पनाएँ की गई हैं । 


कहा जाता है कि २३ सो वर्ष पूर्व तो प्रंगपर्वों के पृर्ण ज्ञाता हुआ करते थे 
और ये उनके पूर्ण ज्ञाता नहीं ये। भरत: इनकों उस काल का झ्राचाय कैसे माना 
जावे ? यह तके निर्मूल इसलिए है कि ऐसा कोई नियम नहीं है जो श्रुत केवली 
या प्रंगपृर्वों के पाठियों के समय सभी मृनि श्ुतकेवली या भंग्रपृर्वों के पृर्णेतया पाठी 
बन ही जावें-उस समय गुरु उपदेश से जिसकी अपने क्षयोपशम के भनुसार जितवा शान 
प्राप्त हुआ वह उतने ही ज्ञान का प्रधिकारी बना । श्रा. हुन्दकुत्द को अपने गुरु 
श्रुतकेवली द्वारा जितना ज्ञान प्राप्त हो सका उसका सदुपयोग कर भव्यजीवों के कल्याण 
हेतु उन्होंने समयसारादि ग्रन्थों की रचना भी की । पड़ावलियों में इनके नाम के 
उल्लेख न होने का कारण इनके झंग्रपूर्वों का पूर्णज्नानी न होता भी हो सकता है। 


फिर बोधपाहुड़ प्रन्थ के भतिरिक्त भरा. श्री कुन्द कुन्द ने इसो समयसार ग्रन्व 
के मंगलाचरण में भी ग्रन्थ के विषय को श्रुतकेवली भणित कहकर अ्रपना गुरु थुत- 
केवली भद्याहु होने की ही पृष्टि की है। उसमें शंका करने की कोई बुंजाइश 
प्रतीत नहीं होती । यदि इनके कोई दूसरे (जिनचद्धावार्य आदि) गुरु होते तो के 
अपने ग्रत्थ में गुरु के रूप में उनके ही नाम का उल्लेख अ्रपेश्य करते धोौर उन्हीं 
का स्वयं को शिव्य भी दर्शाते । अपने वास्तविक गुरु का नाम छिपाने एवं उन्हीं की 
शिष्यता स्वीकार न करने की कुन्दकुन्द जैसे महान झाचारय॑ तुटि करें यह संभव नहीं 
जान पड़ता । जबकि प्रपते गुरु का नाम छिपानता महान भपंराध है ।  : 
यहां यह उल्लेखनीय है कि स्व. श्री पं. नाध्राॉस जी प्रेमी ने जैन हितेंशी 
पंच में बहुत संगंय पूर्व तक एक दूसरे इुन्द-हुस्दाचोये की कथों कान प्रवोध' नामके 
नव के झ्राधार पर लिखी वी-जिंसका संकिप्त किवरेश ईस अंकारं है-- भालेगा 


(१६) 


वेश के कारापुर तगर में राजा कुमुदनं राज्य करता का, उत्तके राज्य में कुल्द 
श्रेष्ठी नाम का एक वणिक रहता या जिसको पत्ती कई नाम कुन्दलता था, इनके 
एक पुतश्त या जिसका नाम कुल्दकुल्द था । शक दिल यह बासक मिलो के साथ खेलता 
हुसा नगर के उंद्यान में जा पहुँचा। वहाँ मुंतिराज जिनचन्द्रावायें नर-वारियों कौ 
उपदेश दे रहे थे । कुन्दकुल्द ने भी उपदेश सुता जिससे प्रभावित होकर उसनेबालपने 
में ही मुनि दीक्षा ग्रहण कर ली भौर कह थी णितपत्दाताय का शिष्य बने गया । 
झा. जिनचल ने २४ वर्ष को भायु में कुल्द-कुन्द मुन्ति को प्राचायें पद प्रदान किया-- 
कुछ समय पश्चात गिरतार पर्वत पर इनका श्वेताम्वरों से शास्तार्थ हुआ जिसमें 
इन्होंने विजय प्राप्त की । आादि। 


इस कया से यह स्पष्ट होता है कि ये दूसरे कुन्दकुन्द भ्राचायं थे जिनके गुरु 
श्री जिनचर्वाचार्य थे । ये मालवा प्रान्‍्त में जन्‍्में थे श्रौर इनके माता-पिता दक्षिण 
भारत में जन्‍्में समयतारादि भ्रन्थों के रचयिता ढुन्दकुन्दाचाय से भिन्न थे । मालवा 
में जन्‍्में कुन्दकुल्द द्वितीय भव्रबाहु भ्रा. के समकालीन हुए प्रतीत होते हैं जो दक्षिण 
भारत में जन्‍्में दुन्दकुत्दाचार्य से ३०० वर्षों के भ्रन्तराल से हुए जान पढ़ते हैं । 
कुन्दकुन्द नाम की समानता होने से एक हजार वर्ष पश्चात कुन्दकुन्द विषयक लिखी 
गई प्रशस्तियों, शिलालेखों व पट्टावलियों के लेखकों को दोनों कुन्दकुन्दाचायों को 
एक व्यक्ति मान लेने का भ्रम हुआ प्रतीत होता है। भौर इसीलिए उनके विषय 
में जन्मकाल तथा गुरुनशिष्य संबंधी वार्ताएँ भी गड़बड़ा गई प्रतीत होती हैं । इसी 
कारण उनमें बड़ी विषमता और मतभिन्नता भी पाई जाती है । 


यह भी तो संभव है कि पट्टावलियों ध्रादि के लेखकों को स्वयं कुन्दकुन्दाचायं 
द्वारा लिखित बोधपाहुड़ की वे प्रन्तिम गायाएँ देखने में न श्राई हों जिनमें उन्होंने 
स्वयं को श्रुतकेवली भद्दबाहु का शिष्य झौर उन्हें ही अभ्रपना ज्ञानदाता गुरु स्वीकार 
किया है । चूँकि कुन्दकुन्द स्वामी की रचनाएँ प्राय: दशर्वी शताब्दी तक ग्रन्धभंडारों 
में एक दो प्रतियाँ होने के कारण उतसे जनता भ्रपरिचित रही होंगी किन्तु जब भाषा 
धमृतवन्द ने दशर्वीं शताब्दी में उन्हें देखकर टीकाएँ लिखी तभी वे प्रकाश में झाई। 


यह सर्वविदित है कि श्रुतकेवली भद्बाहु के समय उत्तर भारत में १२ क्षं 
का प्रकाल पढ़ा था तब वे अपने प्रधात शिष्य संआद चन्द्रगुप्त को सनि के रूप में 
हीक्षित कर संघसहित दक्षिण भारत में विहार कर यये थे । भौर अ्रवेशबंलयोला 
नासक स्थास पर उन्होंते भ्रत्त में समाधि ले जो श्री । इसके दर्कषल् भारत में विहार 
करते संसय हो संभवत: कोण्टकुप्डपुर में जन्में कुम्दछुत्त ने इन्हें ग्रपना ज्ानदाता ग्रुरु 
बनाकर इनकी शिव्यता स्वीकारको होगी तब हो बोधपाहुड़ ग्रन्ध में शाचार्य और जे, 
श्ुतकेवलो अडकाह़ू को अपता गुर माता भौर उत्का ही स्वयं को किप्य होना भरे 
बीजित किया की बहुत: प्रैयोचिक प्रतीत होता है । 


(१०) 


जेन सिद्धाप्त ओर सलयसार ु 

,... भनवात्‌ गहावीर के सिद्धान्तावुसार प्रत्येक कस्तु अनेकांतात्मक (दत्य, गुण 
भौर प्रथयात्मक) है। इसीजिये पुरुषायंधिद्धयुपाय' पग्रत्य में श्रीमदमृतचन्दाचार्ये 
ने प्रन्थ के .मंगलाचरण में घनेकांत को जिनवाणों का प्राण के समात सान उसकी 
वंदना की है भौर उसे संप्र्ण नयों की कीड़ा भूमि दर्शाते हुए एकॉतिवादियों को 
जन्मांध पुरुष की उपसा देकर हाथी की पूछ को ही हाथी मान लेने के समान 
समस्त एकांतवादों को मिथ्या घोषित कर प्रनेकांत को वस्तु विषयक समस्त प्रंत- 
विरोधों को शमन करने वाला भी दर्शाया है। 


भरत: समस्त जिनायम में ग्राचायों द्वारा अतिपादित विषय एकांतवाए से 
रहित है। यत' किसी भी शब्द में वस्तु के पृर्ण स्वरूप को एक साथ प्रकट कर 
देने की शक्ति नहीं है, प्रत* इसफा वर्णन ऋमश: किसी एक प्रंश को सुख्य तथा 
शेद्ष प्रशों (धर्मो-गुर्णों-पर्यायों) को यौण करते हुए ही किया जा सकता है। जब 
एक प्रश्न (धर्म) की मुख्यता से कथन किया जाता है तब शेष का निषेध नहीं 
हीना चाहिए शेष प्रंशों का निषेध करना भोर प्रतिपाद्य एक प्रंश को ही पर्ण- 
कस्तु या पृणे सत्य मान लेना झौर उसी का झाग्रह करना ही एकांतवाद' और 
मिथ्यात्व है । 


प्रमाण और नय 

स्वरूप से भनेकान्तात्मक (बव्य-गुण-पर्यायात्मक) या सामान्य विशेषात्मक 
कसतु के सर्वागीण ज्ञान को प्रमाण कहते हैं तथा वस्तु के एकांगी (एकांशी) झान 
को नय कहते हैं। प्रत्यक्ष प्रौर परोक्ष के भेद से प्रमाण के दो भेद हैं। 
बिना इन्क्या झौर मन की सहायता के भ्रात्मिक शक्ति से होने वाला ज्ञान प्रत्यक्ष 
कहलाता है भ्ोौर इन्द्ियों व मन की सहायता से होने बाला ज्ञान परोक्ष कहा 
गया है। नय के भी दां भेद हैं-शव्याधिक झौर पर्यायाधिक जां परिणमनशील 
बव्य की पर्यायों को गौण कर झभोद रूप में एक भ्र्ंड द्रव्य की मुख्यता से पस्तु 
की ग्रहण करता है उसे वव्याधिक नय कहते हैं भौर पर्याय की मुख्यता से जो 
कस्तु को ब्रहण करता है उसे पर्यायायिक तय कहा जाता है। तापत्यं यह कि एक 
ही क्स्तु की नयों द्वारा दब्य पोर पर्याय रूप में जानकारी प्राप्त की जातीं है 
जसा कि वस्तु का स्वरूप है। 


झागंम प्रत्थों में जिहें धध्याधिक और पर्यायाथिक नयों के नाम से कहा 
गया है। उन्हीं नयों को समयसार व प्न्य प्राध्यात्मिक ग्रत्थों में हम्याधिक तय की 
मिश्क्य तथा परयावायिक तय को व्यवहार के नांस से व्यवहृत किया गया है! 
कत: वन्य पर्याय सापेक्ष होता है (बिना पर्याय के अभ्य हीं रहता) और पत्व 
दव्य सापेक्ष हीती हैं (बिना कष्य के पंयथिं नहीं होती) अतः इसकी अहण करने 


' (२१) 
का 

या जताने वाले समझ भी परत्पर में सापेक्ष रहकर हीं श्रुतत्ञान प्रमाण' के सत्योश 
भाने ये हैं--जैसा कि स्वामी समन्‍्त भद्द ने फ़्टा है. हट 


फ्ोरपेक्षा नया मिथ्या सापेक्षा वस्तुतेर्यक्रः” भ्रथतूं यदि अन्य तय निरपेक्ष 
कोई नय है तो वहू मिच्या है। घौर बन्य तय सापेक्ष वही लय कार्यकारी होने 
में सम्पर है। 


झाचाय॑ थी ने अस्तुत समयसार ग्रथ में निश्चय को भूताथे) और व्यवहार को 
झभूता्थ कहकर यह जतला दिया है कि प्रायः सब संसार भूताथे (मूलवस्तु) के 
बोध से विमुख होकर प्रभूतार्थ दृष्टि (पर्याय विमूढ़) बना हुआ है (भूता्थ शब्द 
दो शब्दों के योग से निष्पन्न होता है।--भूत--भर्थ । इनमें भूत शब्द के भ्रनेक 
श्र हैं---दच्य, सत्य, हिंद, जीव, प्रेवयोनि, मूलतत्व, भ्रतीतकाल भादि। इसी प्रकार 
अथे शब्द भी पनेक भ्र्थों में प्रयुक्त होता है-अयोजन, भ्रभिष्राय, धन, हेठु, विषय 
भ्रादि। इस ग्रन्थ में भूता् शब्द का प्रयोग निश्चय नय के विशेषण के रूप में 
किस प्रभिप्राय से किया गया है? इस पर गंभीरता से विचार करने पर ऐसा 
स्पष्ट ज्ञात होता है कि भूत-द्रव्य है प्रयोजन जिसका वह भूताथे निश्चय नये है 
प्रौर अ्रभूत पर्याय है प्रयोजत जिसका वह झभूताये (व्यवहार) नय है। बत: वच्य 
प्रुबरूप में सदा स्थिर रहता है (जीव जीव के रूप में सदा बना रहता है) भत: 
वह निश्चय नय का विषय है। निशू--चय पर्थात्‌ “चयाप्रिष्कांतोइति निश्चय:” 
जिसका चय-ताश न हो वह निश्चय । इसके सिवाय परयायें सदा ही प्रभूत पूर्व होकर 
नई-नई उत्पन्न होती हैं। भ्रतः वे अभूतपूर्व उत्पाद व्ययात्मक पायें हैं विषय जिसका 
वह प्रभूतार्थ व्यवहार नय है। व्यवहरणं” व्यवहार: भर्थात्‌ वस्तु की क्रियाशीलता 
की अभिव्यक्ति स्वरूप परिवतंत का होना व्यवहार है। यह व्यवहार ही है विषय 
जिसका वह व्यवहार नय है। ये दोलों तय परस्पर सापेक्ष रहकर श्रुतर श्रमाण के 
झंश हैं। 


इस संसार में झात्मा बहुरूपिये की भाँति मनुष्य देव नारकी आदि अनेक 
रूपों (संयोगी पर्यायों) की धारण करता हुआ 'राग्रादि भावरूप परिणमत कर परि- 
प्रमण करता चला झा रहा है भर इन्हीं संयोगी पययों में झात्म भ्रान्तिवश अपने 
शुद्ध चित्‌ स्वरूप (झञायक भाव) को बनदेखा कर संयोगी पयविदृष्टि बना हुआा 
दुखी हो रहा है भ्रतः उसे अपने शुद्ध शञानमगी चितू स्वरूप का ज्ञान कराने के 
जह्ेश्य से भाषाय॑ श्री ने इस ग्रस्थ की रचता की है। जबकि अन्य श्ागम प्रन्वों 
गोस्मटसारादि तथा धवल महाधवल जयबबलादि ) में जीव के ही शुभाशुभ भावों 
एवं देवनतारकादि संबोगी पर्यायों का व्यवहार तय प्रधान कथन कर झात्मा फा ही 
बोध कराया 7हैं। दोतों नय परस्पर सापेक्ष रहकर एक ही वस्तु का अव्य भौर 
प्यास के द्वारा उसका यार ज्ञान कराते हैं इसलिये वे श्रुतज्ञान के प्ंग हैं। 


(२२) 


जैसे बहुरुपिया जेब सती वेश बारण कर दावे तब उसे स्त्री ही मात लेने 
बाला भा सिपाही (सेतिक) के वैश में झोने प्र उसे सिपाही ही मात्र लेने साला 
अमर में हैं। तथा बहुरपया थी ग्रदि स्त्री वेश धारण कर स्वयं को सती ही 
मान ते को वह भी भ्रमित ही फहलावेगा-उसी प्रकार यह जीव थी अपने ज्ानानंद 
मयी शुद्ध चित स्वरूप को भुलाकर स्वयं को क्रोध्ी मार्ती या देव नारकी 
झादि मानकर भ्रमित हों रहा है। शभ्रतः इस ग्रन्ध में झ्ात्तायंश्री ने शुद्ध वव्याथिक 
नय से (भूतायंतिश्वय से) प्रात्मा की ही जीवाजीवास्ावर्मंध, संवर निजरा मोक्ष 
धुण्य-पाप भावषमयी नाना पर्यायों सें आत्मद्रव्य की व्यापकता का भनुभव कर लेने 
को सम्यक्त्व निरूपित कर विश्वय व्यवहार का सुन्दर समत्वय करते हुए भगवान्‌ 
महावीर ने भझनेकान्तात्मफ सिद्धान्त को प्रभ्रिष्यक्त किया है।" 

इसके सिवाय इस ग्रन्थ में उक्त ग्रध्रित्राय से ही जीवाजीवाधिफार, कर्तता- 
कर्माधिकार, पुण्य-पापाधिकार आख़ब संवर निर्जरा बंध मोक्ष तथा सर्व विशुद्धि 
झधिकार नाम के प्रधिकारों की रचना कर उनमें शपनी पैनी दृष्टि से झात्म 
कल्याण करने के लिए झात्मा का संसार से मुक्ति पाले का तत्वज्ञान द्वारा सम्यक 
उपाय दरजश्ञाया है। क्योंक प्रात्मा का कव्य पययिमयी स्वरूप समझे बिना संस्यक- 
शान नहीं हो सकता । 

भूत शब्द का अथे दव्य के ग्रतिरिक्त सत्य भी है। तदनुपार निश्चय को 
सत्याथे एवं व्यवहार को प्रसत्याथं के रूप में भी इसी समयसार की ११ वीं गाथा 
की दीका में प्राचार्य श्री जयसेन ने उल्लेख किया है; किन्तु आगे इसी गाथा की 
टीका में उक्त झाचाये ने ही गाया का द्वितीय रूप में व्याख्यान करते हुए व्यवहार 
नय को भी भुवार्थ और भ्रभूतार्थ के भेद से दो भागों में विभक्त किया है। वे 
लिखते हैं व्यवहार नय भी भूतार्थ (सदृभूत) भौर अ्रभूतार्थ-(ग्रसद्भूत) के भेद से 
दा भेद रूप है। उसी प्रकार निश्चय नय भी भूताये (शुद्ध निश्चय) भौर अरभूताथे 
(अशुद्ध निश्चय) के भेद से दी भागों सें विभक्‍त है--उनके शब्द हैं-- 

“द्वितीय व्याख्यानेत पुनः वबहारों श्रभूदत्थो-ब्यवहारोधभूतार्थो, भूदत्यो 
भूतायंश्व देसिदा देशित: कथित, न केवल व्यवहारों देशित: शुद्धानिश्वय मयो5पि । 
दुशब्दादयं शुद्ध निश्वय नयोठपि द्विधा शुद्धनिश्चयाशुद्धनिश्वयभेदेन तिश्चयनया५पि 


द्विधा-इति तय चतुष्दयं 
समयसार-रायचन्द्र शास्त्रमाला पृष्ठ ४४ 


इसीप्रकार-अऔमदमृतचन्द्र स्वामी ने भी समयस्ार को १४ कीं गाथा की टीका में 
व्यवहारनय की दृष्टि प्रधाव कथन को क्ष॑चित्‌ भुताये कहा है प्रौर शुद्ध निश्चय नय॑ की 
१ भूयत्येशाभिगटा जीकाजीवाय प्रण्ण पावें च॑ । 
आ्रासव संवर णिज्जर बंधों मोक्खों य सम्भत ।/१३॥। 
>समयसार प्रचमाधिकार । 


; हु || हि डर )ै 


दॉप्ठ प्रशांत कपन को भी क्म॑न्ित्‌ ही धूप कहू हैं । वे लिखते वे:---आत्म। का श्रवद् 
अस्पृष्ट, भनर्य, तिम्रत भ्रविश्वेष भौर भरसंयुकतपना शुद्ध निजचडर की दृष्टि से विलारने परे 
झूठाथ॑ है भर व्यवहार नय की दृष्टि से देखते पर बद्ध स्पृष्ट, प्र्य प्रतियत, 
स्विशेष भौर संयुक्तपना भी भूतार्य है। क्योंकि वस्तु स्थिति ऐसी ही हैं। 


, अतः द्ीकों नयों के विषय सिन्न-भिन्न हैं, जो भरात्मा के शब्य गुण पर्याया- 
त्मक स्वरूप का ही अपनी-अपती दृष्टि से मुख्य योग कर झात्मा के भनेकांतात्मक 
स्वरूप का प्रतिपादन करते हैं (मुद्ध नय का विजय गुण पर्याथों को गौथ कर एक 
भ्रख॑ंद शुद्ध नित्य चैतन्य स्वभावी स्‍भात्मा है---जबकि व्यवहार नव द्वारा इब्य दृष्टि 
को गौणकर प्मयों झोर गुणों को मुख्यता से संसार दक्षा में झ्रात्मा को बद्ध स्पर्श 
झनियतादि रूप में देखा और कहा जाता है) गत: झपने-अपने विषय को ग्रति- 
पावक सापेक्ष उभय नय सत्यार्थ है। 


एक स्विश्वेष बात यह है कि प्रत्येक सुनय अपने विषय को मुख्य एवं अत्य 
के विषय को प्रंतरंग में सत्य स्वीकार करते हुए उसे गौण कर ही उसके प्रतिष/।दन 
करने का अधिकारी होता 'है। प्रत्य नय तथा उसके विषय के निर्षध करने की 
ने उसे कोई श्रावश्यकता होती है श्रौर न भ्रधिकार ही होता है। जैत्त दर्शन के 
प्रनेकात सिद्धांतानसार सभी नयों में मंत्री भाव और परल्पर सापेक्षता स्वीकार 
की गई है। यदि कोई नय दुसरे मय का या उसके विषय का भ्रहुंकार या दुराग्रह 


वश निषेध करेगा या झुठलावेगः तो फिर वही नय सुतय न रहकर एकांत मिध्यात्व 
कहा जायगा । 


भूत शब्द का श्र हि9त भी है, प्रत: इस दृष्टि थे कोई कोई मनवीरी केवल 
निश्चय नय को ही झ्ात्महित कारक और व्यवहार को सबंया अभ्रहितकारक व हेये 
मानते देखे जाते है। किन्तु वे यह भूल जाते हैं कि भन्नानियों को ज्ञानी बनाने 
हेतु प्रारंभिक दशा में व्यवहार तय द्वारा ही तत्व का बोध दिया जाता और दिया 
जा सकत, है तया परमार्थ का अतिपादन भो व्यवहार तय द्वारा हो किया जाता 
है भ्रत: अयोजनवान होने से सभी जीवों का (साधक दशा में) हित कारी भी बह 
स्वयं सिद्ध हो जाता है। यदि व्यवह्यर सवंधा झूठा हो वो उत्के द्वारा किया गया 
परमाथे का प्रतिपादन भी असत्य ही ठहरेया। 


इसके सिधाय श्राचायं श्री ने इसी ग्रंथ की निम्नलिखित गाथा में निश्चय भौर 
व्यवहार के उपदेश के कौन पात्र हैं यह भी स्पष्ट कर दिया है--जिसकी भ्राज के 
प्रवपननकार सर्वथा उपेक्षा कर रहे हैं। 


शुद्धों दुद्वादेसोभादब्वों परमभाव दरसीहि । 
क्वहार देसिदा पुण भे टु भ्रपरमेट्रिदा भावे ।१२॥।/ 


«० समक्‍्सार 
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अधति्‌ परसभावदर्शियों को जो अद्धा ज्ञान चारित्र के धनी हैं व स्वानुभूति 
संप्राप्त है उन्हें शुद्ध का उपदेश करने वाला शुद्ध नय जानने योग्य है भौर मेष जो 
झहपरमभाव स्थित प्रारंभिक साधक दशा को आप्त है-पृर्ण श्रद्धाज्ञान चारित के बर्नी 
नहीं हैं उन्हें ध्यक्हार से उपदेश करना योग्य है। 
आचाय॑ श्री के उक्त कथन से व्यवहार नय को हितकारिता भी सभी जीवों 
के हित में स्वयं सिद्ध ही जाती है; क्योंकि प्रारंभिक दशा में सभी जीव अपरम- 
आवदर्शी ही रहा करते हैं तब उन्हें व्यवहार तय द्वारा उपदेश देकर परमार्थ सिखाया 
जाता है और इसी से धर्म तीये की प्रवृत्ति भी लोक में हुआ करती है। 
समयसार के टीौकाकार धांचाये जयसेन ने निश्चय भौर ध्यवह्ार नयों को 
दो नेत्रों की उपमा दी है। जैसे एक नेत्र को बंद कर देखने से नाक की दूसरी 
भोर वाली वस्तु दिखाई नहीं देती-जिसका कि भ्रस्तित्व है-उसी प्रकार एक नय 
से वस्तु का एक ग्रंश ही ग्रहण करने में आता है-भधन्य नहीं । जीवों का तिकाली 
जीवत्व सामान्य निश्चय का विषय है झ्रौर उसमें यूणों के भेद एवं शुद्धाशुद्ध पर्यायें 
व्यवहार नय के विषय हैं । दोनों नयों से ध्रात्मा भौर उसके गुण पर्यायों का स्वरूप 
जानना यथा ज्ञान के लिये प्रनिवाय है । 
अनेक बंध नयों के पक्षपातवश निश्चय निरपेक्ष व्यवहार या व्यवहार निरपेक्ष 
निश्चय के द्वारा ही श्रात्मानुभूति कर लेने का भ्रम पालते देखे जाते हैं; किंतु 
निरपेक्ष उभय नयों द्वारा तत्वों का ययार्थ ज्ञान और तत्पृवंक झात्मानृभूति प्राप्त 
कर लेना संभव नहीं है। 
इस संदभे में पञ्चाध्यायीकार ने शंका समाधान द्वारा ग्रंथ में जो कथन 
फिया है वह बड़ा ही महत्व पृ्णे है- लिखते हैं-- 
"तनु केवलमिहनिश्चय नय पक्षों यदि विवक्षितों भवति । 
व्यवहाराध्रिरपेक्षो भवति तदात्मानुभूति: सः ? ॥६५४॥॥ 
तैवमसंभवदीषाद्यतों न कश्चिब्रयो$स्ति निरपेक्ष: । 
सति च विधौ प्रतिषेध : प्रतिष ध: सति विधे: प्रसिद्धत्वात्‌ 0६५५॥ 
- पण्चाध्यायी 


अर्थात्‌ (शंका) प्रश्त - यदि यहाँ केवल व्यवहार निरपेक्ष निश्चय तय का पक्ष 
ही विवक्षित हो तब ब्ात्मानुभूति हो जाययगो क्‍या ? (समाधान )उत्तर-अप्तंभव दोष 
आने से ऐसा नहीं हो सकता; क्योंकि कोई सुनय निरपेक्ष नहीं होता । विधि रूप प्रधान 
कथन करने पर प्रतिषेध और प्रतिषेध करने पर विधि का होना निश्चित है । 

अत्येक वस्तु के भरनेकातात्मक होने से वन्य प्रधान भ्रभेद कचन में गुण पर्यायें 
गौण हो जाती हैं भौर गुण पर्याय रूप भोद कंथ्त में द्ब्य गौणं हो जाता है। 
इसका यह अर्थ नहीं कि उसका या उनका स्वथा अभाव हो जाता है-अन्य पक्ष 


। (२५) 


की अविवक्षा होने से उसका वियय केवल गीण ही होता है । यत:समग्र जैनदशशन' 
अनेकांत भौर उसके स्वांट्राद रूप कथन से ग्रोत-प्रोत है । भरत: झ्ाचार्य डुंदकुंद ने 
समग्रधार में ही किसी तय विज्ञेष्र का पक्ष न लेकर उभय नसेयीं से बस्तु का स्थरूप 
समझने का निर्देश देते हुए समयसार को तय पक्षातिक्रात घोषित किया है। लिखते हैं-- 
वोण्हुनि णयाण भणियं जागड णवारें तुं समय पड़िबद्धों। 
णदु जय पक्‍ल  पिण्हुदि किचिवि णगं पक्‍ख ' परिहीणों | 
“+समयतसार गाया १४३ 

अर्थात्‌ धात्मोन्मुंख साधक दीनों नयों से प्रतिपादित भ्रात्मा के स्वरूप को 
जानता है; कितु किसी नय का पक्षपात किचित्‌ भी नहीं करता; क्‍योंकि वह नयों 
के पक्षपांत से रहित होता है; जबकि किसी भी नगर का स्वया पक्ष लेता ही एकांत 
मिथ्यात्व है ! 

हस संदभ में पाठकों को यह जिज्ञासा होना संभव है कि संमयसार गाया 
ऋमांक २७३ में तिश्वयनय द्वारा व्यवहार नय को प्रतिषिद्ध बताया गया है- 
निश्चय तय के भ्राश्चित सुतियों को तिर्वाण का पात्र माना है तथा समयसार कलश 
टीका में अमृतचल्ाचायं ने श्लोक क्रमांक १७२ में सर्वत्ाध्यवमानमेवभखिलं त्याज्यं 
यदुक्‍त॑ जिने:- (झादि में) भन्‍्याश्रित समस्त व्यवहार को त्याज्य बताकर संतोंकों 
निश्चय का पग्राथ्रम लेने की प्रेरणा की है। ऐसा क्‍यों ? समाधान यह है कि 
किसको क्‍या त्याज्य (हेय) भौर किसको क्या उपादेय है-यह व्यक्तित को तत्कालीन 
योग्यता एवं परिस्थिति पर निभर है । उल्लिखित ग्राथा और कलश समयतसार के 
बंध अ्रधिकार में स्थित है । बंध से मुक्ति पाने के लिये मुनियों को शुद्धोपयोग 
की प्रादि हेतु पराश्चित शुभाशुभ विकल्पों- (अभध्यक्सानों) को हेय जान त्याग करना 
जो कि व्यवहार नय के विषय है-- आ्रावश्यक ही नहीं भ्निवाय भी है, भ्रतः 
आाचाय॑ श्री ने उनको त्याग फरके शुद्धोपयोगी बनने को प्रेरणा की है । दूसरे शब्दों 
पराश्चित समस्त विकल्पों को छोड़ स्वाशित निश्चय धर्म (भायक स्वभाव) का 
आश्रय लेकर निर्वाण प्राप्त करने की शिक्षा दी है। 

उन्होंने यह नहीं कहा कि-व्यकहार नय के विषय भूत ग्रध्यवसानों का 
इ्रस्तित्व नहीं है का व्यवह्वार तय मिथ्या है। नीचे (शुभोपयीग) की भूमिका से ऊपेर 
उठकर मृनियों को शुद्धोपयोगी बनने श्रौर निर्वाण प्राप्त करने को ग्रेरित किया है । 

तात्पयं यह कि वस्तु का यथार्थ एवं पूर्ण रूप जानने के लिये दोतों नयों 
का उपयीग करना चाहिए-जिससे उसका द्रव्य पर्यायम्यी शुद्धाशद्ध रूप जाना जा 
सके; किन्तु ज्ञान होने के पश्चात क्‍या हेय भौर क्‍या उपादेय है-इसका स्वविवेक 
से निर्भेय कर आचरण करना ही श्रेयस्कर है। तमयसार में प्रायः मनियों को 
खक्य कर ही कथन किया गया है इसलिये उन्हें शुद्धोपयोग साक्षात उपादेय है झौर 
गृहल्थों को शुद्धोपयोग का लक्ष्य बनाए रखकर भणुभ के त्याग्रपूर्ंक शुभोपयोग 
रूए प्रवति करते हुए शुद्धोपयोग की प्राप्त करने का पुरुषाय करना चाहिए । 


(२६) 


खो है कि ग्राव हमारी समाज से समयसार पर आधारित निश्यय-ध्यवहार 
निभिक्त-उपायान, हेयोपादेशदि विश्वयों को लेकर भयर २ और भर-प्र में संयों के 
प्रकपात द्वारा प्रभूतपुर्व ४ छिड़ा हुआ है । यह सब भाधुनिक अत्कलकारों हारा 
प्रनेकान्त प्रिद्वान्त पर झावात करते का दुष्परिणाम है-जो जाने सनजाने भतेक 
भ्रभों को जन्म देकर समाज में फूट का बीज भी कोता डुभा दिखाई दे रहा है । 
समयसार के शुद्ध विश्वय प्रधात कथन को पढ़े सुनकर ग्रनेक जनों का समिश्चय का 
पशक्षपाती बनकर व्यवहार तय गौर उसके कबत को सर्वथा प्रसत्य व हेय भान 
तथा व्यवहार धर्म को भी केवल जड़ की किया जातकर ब्रत-शील-संयस-तपश्चरणादि 
धामिक भावरण से दिमुख हो जाना एबं स्थग्मं के रागी देवी मोही रहते हुए भी 
सिद्ध भगवान के समान शुद्ध-इद्ध निरंजन सिविकार केवल ज्ञान संयुक्ता होने का 
इल्पज्ञ होते हुए भी भ्रम पालना प्रत्यक्ष विरुद्ध होने से भाश्वयं जनक झ्ात्यवंचता है । 

झ्राचायकल्प पं. अवर टोडरमलजी के समय में भी ऐस। ही हुआ था । जिसका उन्हें 
अपने मोीकषमाय प्रकाशन ग्रन्व में सिम्न शब्दों में उल्लेख करना पड़ा । वे लिखते हैं--- 

“जिनवाणी विष तो नाना नये प्रपेक्षा कहीं कसा कहीं कैसा निरूपण 
किया है । यह (निश्वयाधासी-निश्चयकांती ) भपते भ्रप्मित्राय ते निश्वयसय की 
प्रधावता करे जेसा कथन किया होय ताही को ग्रहण कर मिध्यादृष्टित्व कों धार 
है । बहुरि जिनवाणी विष तो सम्यरस्दर्शन ज्ञान चारित की एकता भर्य मोक्मार्ग 
कहा है । सो याके सम्यादर्शन ज्ञान विर्षे सप्त तत्वनि का श्रद्धान-ज्ञान भया 
चाहिए। सो तिनका विचार नाहीं भर चारित्नवि्षे रागादिक दूर किया चाहिए-ताका 
उद्यम नाहीं । एक प्रपने को शुद्ध भनुभवता-इसही को मोक्षसा्ग मान संतुष्ट भया 
है । ताका भ्रभ्यास करने को झंतरंग विषे ऐसा चितवत किया चाहे है--मैं सिद्ध 
भगवान्‌ समान शुद्ध हों-केवलज्नानादि सहित हों-परमानंद मय हों-जन्म मरणादि 
दुख मेरे नाहीं (दूसरे शब्दों में शरीर के या पर्याय के हैं) इत्यादि चितवन करे 
है । सो तहाँ पृछिये है-यह जितवन तुम वच्यदृष्टि से करो हो तो द्रव्य तो शुद्ध 
झशुद्ध से पर्यायति का समूह है-तुम शुद्ध ही प्रनुभव काहे कों करो हो ? भ्रर 
पर्याय दृष्टि कारि करों हो तो तुम्हारे तो वतंमान में भशुद्ध पर्याय है, तुम भात्मा 
को शुद्ध कंसे मानों हो ? बहुरि जो शक्ति भप्रेक्षा शुद्ध सानो हो तो मैं ऐसा 
(शुद्ध) होने योग्य हू-ऐसा मानों । मैं ऐसा (शुद्ध) हें- ऐसा काहे को मानों हो ? 
ताते अपने को शुद्ध चितवत करता भ्रम है । काहे ते ? तुम शपने को सिद्ध समान 
मान्या तो यह ब्रंधार दशा कौन री है ? पर तुम्हारे केवल ज्ञानादिक है तो 
मतिज्नानादिक कौन के हैं ? भर अध्यकर्म नोकयें रहित हो तो ज्ञातायिक (यु्रों) 
को व्यक्तता क्‍यों नहीं ? परसानंद भय हो तो प्रव कत्तंत्य क्या रहा ? जन्‍म 
मरणादिक दुख तुम्हारे नाहीं तो दुब्ी कंसे होते हो ? ताते प्रन्य अवस्था विर्षे 
धन्य अवस्था सातना श्रम है ।” 
दिल्‍ली प्रकाशन मोक्ष गराग्रे प्रकाशक अ्रध्याय ७, पृष्ठ २६९-२६९ 


है 
| 


॥ 
ई 


प्रस्तुत भस्तुति के संदर्भ में> 

' 'प्रेष से करीब १०-२५ क्ष पृर्व' समाज में समयसार के प्रचार-खंधार के 
साथ ही भूल ग्रंबकर्ता आचाये थी के शुद्ध तय प्रधान कथन के गढ़ प्रभिआयों 
की यथायं जानकारी के भभाव एंवं नवोंदित अ्वपतकारों द्वारा जैन दशशंन के मूल 
अमेकांत की उपेक्षा करने के कारण नयों की श्रोंच्दान से झनेक भ्रमों एवं मताग्रहों 
की चिंताजनक बौसारी का प्रवाह भी बढ़ता चला जा रहा था । इससे समाज दो 
भागों में विभाषित सा होता हुआ दिखाई देने लगा था । यह सब देखकर प्रंत- 
रात्मा ने स्वतः ही प्रेरित क्रिया कि मूलग्रंथ एवं उसको टीकाओ्ों पर झाधारित 
राष्ट्रभाषा में निष्पक्ष भाव से उभय नय संमस्वित काव्य की रचना करूं-जो स्वांस: 
सुखाथ होकर एऐंकॉंतिक भ्रम रोगों को प्रनेकात की संजीवनी बूटी द्वारा निवारण 


[करने में सहायक भो हो । 
जब कुछ प्रारंभिक पद्मयों की रचना का युरुणांगुरु स्व. प्रृज्य पंडित न्याया- 
लंकार श्री बंशीधर जी शास्त्री तथा श्री प्‌. पं. जगन्मोहनलालजी शास्त्री एवं सिद्धांता- 
चाय॑ थ्री पं. फूलचंद जी सिद्धांतशास्त्री वाराणसी ने प्रवलोकन किया तो बड़ी 
प्रसन्नता के साथ ग्रंथ को प्रूणे करने की प्रेरणा की । तब साहस बटौर कर इस 
महत्काय॑ को सम्पन्न करने जुट गया-जिसमें श्री पृ. पं. जगन्मोहनलालजी का प्रारंभ 
से प्रंत तक मार्यंदर्शन प्राप्त रहा । 
ग्रंथ रचना के पूर्ण हो जाने पर ध्ादरणीय ब्र. गूना निवासी मंशी भंवरलाल 
जी ने पांडुलिपि से प्रेस कापी बनाई एवं उदासीनाश्रम में ही न्यायालंकार जी ने 
आादि से प्रंत तक प्राथम के प्रधिष्ठाता झा.ब्र. बाबूलालजी के योगदान के साथ 
ग्रंथ का पारायण किया । इन्हीं महानुभावों तथा श्री पं. कुन्दनलालजी न्यायतीय 
के सुझाव से रा.ब. स्व. श्रीमत सेठ हीरालालजी कासलीवाल ने अपनी पू. स्व. 
मांसा. की पुण्य स्मृति में इस ग्रंथ का प्रथम संस्करण प्रकाशित करवाकर स्व. भैया 
मिश्रीलालजी ग्ंगवाल-मुख्यमंत्री सध्यप्रदेश की भ्रध्यक्षता में विमोचन भी करवा कर 
इजारों की संख्या में उपस्थित समाज को समर्पण किया । इसके डेढ़ मास के पश्चात्‌ 
ही समाज के धर्मानुरागी महानुभावों के भ्राधिक सहयोग से इसका दूसरा संस्करण 
भी प्रकाशित हो गया झौर तब ग्रंथ का अवलोकन कर धर्मानुरागौ समाज के मूर्धन्य 
विद्वानों एवं पत्न पत्रिकाशों के संपादक महानुभावों ने प्रनुमोदत एवं सराहुता करते 
ग्रंथ को धर्म एवं समाज हित में भत्यन्त उपयोगी निरूपित किया । यह सब 
समभ्‌ १६७०-७१ में हुआ । 
तब ही से भनेक महानुभावों को अरणा चल रही थी कि पथों के साथ 
गंध की सरसभाषा में भाषाये भी अवश्य लिखूँ ताकि जनसावारण को ग्रं का भाष 
संमक्षता सरल हो जाने थे कोई कठिनाई मे हो । 


(२८) 


झत: पाठकों की उक्त प्रणावक्ष भावाय बरिख कर तथा साथ में अंबव को 
मुल गायाण्ों का समावेश कर झ्रोज इस रूप में ग्रंय प्रस्तुत करने का प्रयास किया 
है । किन्तु शक्ति भर सावधानों पतते भी इसमें श्ल्पञ्ञता के कारण खसुटियों का 
रह जाता प्रसंभव नहीं है । भरत: विज्न महानुभावों से प्राथंना है कि थे उत्हें सुधार 
कर पढ़ें, पढ़ावें एवं मुझे क्षमा प्रदान करते हुए सुचित करने की भी कृपा करें। 


को न विमुहाति शास्त्र समुंदे” 


यहाँ मैं झपने पृज्य गुरुवय श्री पं. जगन्मोहनलालजी शास्त्री के प्रति 
इतज्नता ज्ञापन हेतु क्या लिखूँ--जिनका विद्यार्थी जीवन से ही मेरे ऊपर पृत्नवत्‌ 
स्नेह रहा है एवं इस रक्‍ता की दो-दो बार भूमिकाएँ लिखने एवं मार्गदर्शन प्रदात 
करने का कष्ट उठाया है तथा प्रपनी कृण्डलपुर यात्रा स्थग्रित कर कटनी में १०- 
१२ दिन लगातार भ्रहनिश इस ग्रंथ की पांडलिपि का पारायण करते हुए ग्रंथ को 
हुटिहीन बनाने में सहायत, प्रदान की है । मैं उनके प्रति हादिक विनयांजलि भ्रपित 
करना झ्पना सौभाग्य सानत्ता हूँ । पारायण में कुछ समय श्री प्रोफेसर खुशालचंदजी 
गोरावाला साहित्याचार्य-प्रधिष्ठाता स्थाद्राद महाविद्यालय वाराणसी का सहयोग भी 
रहा जिसके लिये उन्हें हार्दिक धन्यवाद ! 


मैं अपने प्रारंभिक विद्यागुरु स्व. श्री पं. रामलालजी विशारद 'विद्याभूषण' 
का भी पुण्य स्मरण करता हूँ । जिन्होंने मुगावली (:वालियर) में विद्याध्ययन कराते 
हैए श्री राष्ट्रीय विद्याभवन एवं परीक्षा सम्मेलन प्रायरा से परीक्षा दिलाकर 
जैन धर्मभूषण' को उपाधि भी प्रदान करवाई थी। 


इस संदर्भ में मैं परमपृज्य सिद्धांत चक्रवर्ती श्राचार्य श्री मुनि विद्यानंदजी 
महाराज का जितना भी झाभार मानू-#ूम ही रहेगा-जिन्होंने मेरी प्रार्थंतवा स्वीकार 
कर प्रस्तवत स्वरूप इस ग्रंथ में ग्रंथ के हा्द की बहुमूल्य मार्मिक श्रभिष्यक्ति करते 
हुए मुझे शुभाशीवाद प्रदान करते की सहती कृपा की है। उनके श्री चरणों में 
स्विनिय नमोस्तु ! 


परमपृज्य भ्रंकलीकर महाराज की परम्परा में पृज्य श्राचार्य मुनि श्री सन्‍्मति- 
सागरणी महाराज एवं ब/लाचारयं श्री मुनि योगीन्रसायर जी महाराज का भी बहुत 
आभारी हूँ। जिन्होंने ग्रंथ का अवलोकन कर शुभाशीवददि प्रदान करते की कृपा की है । 


स्वस्ति श्री कर्मयोगी भट्टारक थी चारुकीति स्वामी क्री अवणवेलगोला एवं 
श्रीमती परम विदृषी ब्रह्मचारिणी बहिन कोशलजी ने अपने मूल्यवान्‌ उद्गार अकट 
कर मंगलकामनाएँ प्रेषित कर झनुग्रहीत किया है उनका भी मैं ध्ाभार मानता हूँ। 


मैं उन सभी विद्वज्जनों, पत्र-पत्निकाशों के संपादक महानुभावों तथा धर्मातु- 
रागी बंधुशों का बड़ा भाभारी हूं जिन्होंने मेरे भोर ग्रंथ के विषय में अपने हार्दिक 


(२९) 


उद्यार प्रकट कर मुझे चमुग्रहीत किया है! ग्ंद प्रकाशन संयोजकों तथा निष्पह 
भाष से घनुदान राशि प्रदान करने वाले धर्मातुरागी भहानुभावों तथा जिन्होंने जिस 
किसी प्रकार भी प्रकाशन में सहयोग प्रदान किया उन सभी को हांदिक धन्यवाद ! 


भावाये लेखन एँवं प्रकाशन में सर्वप्रथम सक्तिय प्रेरणा कटनीं के से. सि. 
कन्हैयालाल, रतनकनद् पारमाधिक ट्रस्ट के ट्रष्टी श्री से. सि. धन्यकुमारजी श्रभयकुमार 
जी, जयकुमारजी द्वारा ट्रस्ट से ग्रंथ प्रकाशन हंतु सहयोग राशि प्राप्त होने से मिली थी 
जिससे प्रेरित हो भावायं लिखा गया । इस ब्रानयज्ञ में श्री सुन्दरलालजी मूलचंदजी एवं 
उतके परिवार का प्रमुख ग्राधिक योगदान प्राप्त हुआ है तथा कटनी के उक्त सिंघई बंधुभों 
के साथ ही सर्वेश्री बाबू सा प्रकाशचंद जी टोंस्या, सौभाग्यमल जी गोधा तथा विशेषरूप में 
सुंशी युलाबचन्दजी जैन तथा थी सोनेलालजी जैत ने जिस दिलचत्मी से सक्रिय सहयोग 
प्रदात कर झपनी धार्मिक लगन दर्शाते हुए जितवाणी के प्रकाशन में उत्साह दर्शाया 
है वह स्मरणीय रहेगा ! 


नई दुनिया प्रिंटरी के व्यवस्थापक श्री हीरालालजी झाँझरी तथा उनके सहयोगी 
श्री श्रीनिवासजी, महेद्वजी डांगी - सभी महानुभावों ने अंथ के मुद्रण में जो सहयोग 
प्रदान किया है उसके लिये उन्हें हार्दिक धन्यवाद 


परमपृज्य भगवान्‌ ऋषभदेव बावनगजा (बड़वानों) सिद्ध केत्र स्थित 
जिश्य प्रमुख विशालकाय जिनलिशथ के नूतन 
पंचकल्यथाजक प्रतिष्ठोत्सव 
एवं 
ओमदूभगवत्कुंदकुद दिसह्लाब्दी समापन समारोह के सुअबसर पर 
सिद्धान्त चक्रवर्तों परमपृथ्य आचार्य ओर मुनि विश्ञानंद जो 
सहाराज के करकसलों हारा विभोचित यह ॒प्रंथ 
आत्मजिनज्नासु धर्म अंधुओं 
को धर्माराधन हेतु 
सादर समर्पित 
2४९, सुदामानगर, इन्दोर विनीत : _ 
जनवरी १६६१ नाथ्राम डॉगरीय जेन 


४७ १ 


|| 


स्याद्ादा भिनन्‍्दनम्‌ ! 


(६१) 
निशा में दशों दिशा के बीच 
फैल जाता है जब तम तोम । 
उसे लग कर ज्यों दिव्य प्रकाश 
दिवाकर द्वारा करता व्योम ॥। 


(२) ( ३ ) 
तथा मिथ्यात्व तमावृत विश्व अनेकांतात्मकः वस्तु स्वरूप 
सत्य की करने जब पहिंचान--- प्रकट. कर स्याद्वाद के द्वार 
तत्वव: हो जाता असमर्थ सत्य पथ दरशाता अम्लान 
दूर करने तद्‌ भ्रांति महान । जेन दर्शन तब विविध प्रकार । 


(४ ) 
द्रव्य गुण पर्यावात्मक वस्तु- 
गुणों की दृष्टि कथंचित्‌ नित्य, 
किन्तु पर्याय दृष्टि सापेक्ष 
बही दिखती सुस्पष्ट अनित्य । 


(५) कक, 
विवक्षा वश कहने पर नित्य नित्य वत्‌ हैं गुण धर्म अनेक, 
गौण हो रहें नाश-उत्पाद । एक कर मुख्य शेषकर गौण- 
भौण नहि कर यदि करें निषेध ने होता स्यथाह्राद तो तत्व 
उपस्थित हो तब वाद विवाद । कथन पथ यह दिखलाता कौन ? 
(७) 


जनों की पारस्परिक विरुद्ध 
दृष्ठियों को देकर बहुमान- 
समन्वय कर सरसाता कौन 
विश्व में मेत्री भाव महान्‌ ? 
(४८) (९) 


विभल कर अपनी दृष्टिविशाल जयतु जिनमुख निर्मत्त अवदात 
स्व-पर की कर सम्यक्‌ पहिचान । परिष्कृत स्थाद्ाद' मय बैन । 

ख्रपकर ब्रंधनमोक्ष की राह- विश्व में मंगलमय हो विश्य 

_ भव्य जन करें आत्म कल्याण । जैन दर्शन की यह प्रिय दैन । 


नाथधूराम डोंगरोय ज॑न 


क्षमंप्रेमी, दानशील, उदारमना, समालसेबो- 
सथ. भायजो थी म्लचन्दजी जन परवार, इन्दौर 
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आप एक अत्यंत साहसी उदार हृदय, उद्यमी पुरुष थे । धामिक एवं सामाजिक कार्यों में 
अपने द्रव्य का सदुपयोग करते हुए आपने जबरीबाग नसिया में भ. बाहुबली की वेदी तथा 
क्लकक॑ कॉलोनी में मंदिर, वेदी व धर्मशाला के निर्माण में एवं गोम्मटगिरि पर पू. आचारये 
श्री की चरण पादुका की स्थापना में आथिक योगदान प्रदान कर देवगुरु धर्म की भक्ति- 
भावना को मूर्त रूप प्रदात किया था। छत्रपति नगर में मंदिर निर्माण हैतु द्रव्य दान देकर 
भी पुण्य लाभ लिया था । इस ग्रंथ के प्रकाशन में पर्याप्त आथिक सहयोग प्रदान 
कर जिन बाणी की जो बहुमूल्य सेवा की है बह चिरस्मरणीय रहेगी । 


नाथराम डोंगरीय जैन 


समाज एवं धमंसेबो स्व. म्लचन्द भायजो इन्दोर 


(सक्षिप्त परिचय ) 


आपका जन्म जनवरी सन्‌ 90 मे मध्यप्रदेश के सागर जिले की खुरई 
तहसील के ललोई ग्राम मे हआ था । आपके पिता स्व. श्री रामचन्द्रजी जैन ग्राम में 
एक प्रतिष्ठित व्यक्ति थे-जिनका निधन श्री मूलचन्दजी की बाल्यावस्था में ही हो 
गया था । वयस्क हने पर आप सन्‌ 938 के करीब बीना से इदौर आये और 
यहाँ पर सर्व प्रथम भारतमाता बीड़ी कपनी के नाम से एक नवीन उद्योग की 
स्थापना की-जों आज मेसर्स सुन्दरलाल मूलचत्द टोबेकोनिष्ट (प्रा लिमिटेड) के ताम 
से प्रतिष्ठित है । 


श्री मूलचन्द जी भायजी दि जैन परवार समाज के एक प्रतिष्ठित उदारमना 
सज्जन थे-जिन्होने अपने जीवन में अनेक सामाजिक एवं धामिक कार्यों में समय- 
समय अपने द्रव्य का सदुपयोग किया । तथा इंस ग्रथ की एक हजार प्रतियों के 
प्रकाशन में पूर्णणया आर्थिक सहयोग प्रदान कर जिनवाणी की भी बहुमल्य सेवा 
की । खेद है कि ग्रथ प्रकाशन के पूर्व ही आपका निधन हा गया । 


आपको प्राय सभी जन श्रद्धा एवं प्यार की वाली से दहा के नाम से 
पुकारते थे। आपकी उदारमना धर्मनिष्ट पत्नी तथा सर्वश्री सुन्दरलालजी 
नरेख-कुमारजी आजाद कुमार जी तथा डॉ अशोककृमार जी एव समस्त परिवार ने 
अमानरागवश आपकी पुण्य स्मृति में ।],000-00 की वहत्‌ रकम प्रदान कर एक 
पारमाथिक टस्ट की स्थापना की है-जों अपने पूज्य स्वर्गीय की धर्म एबं समाज 
बत्सलता के अनुस्प हाकर अनुकरणीय है । इसके लिये उनका सारा परिवार धन्यवाद 
का पात्र हे । 


डॉ जनेन्द्रकुमार जन 
895, पितृ पूरुषार्थ छत्रपति नगर इन्दोर 
गुलाबचन्द जेन मुंशी 

03/3, तिलकनगर मेन इन्दौर 


अनुकम ' 


जीवाजीबाधिकार पृष्ठ १ से ७ 

मंबरलाचश्ण-जीव के भेद, ग्रंथकार की पतिजा, तयों का स्वरूप तयों की जानने एवं 
प्राथय लेने की पात्त ता, व्यवहार नय की उपयोगिता झात्मा का शुद्ध स्वरूप क्‍या है ? 
युणस्थानादि जीव के शुद्ध दृष्टि में क्‍यों नहीं हैं भौर प्रशुद्ध दृष्टि में क्‍यों हैं ? ग्रादि 

» कर्ताकर्माधिकार पृष्ठ 3४ से १३० 

जीव को भ्रासव कब होता है भ्रौर कब नहीं ? ज्ञानी कौन ? जाती पुदगल 
कर्मों का कर्ता नहीं है, निश्चय से प्रतत्मा झ्रपने भावों का ही कर्ता है । 
निश्चय और व्यवहार से कर्ता कमे क्रिया सबंध । पर फत्तेत्व भ्रम है। निम्मित्त 
को कर्ता नहीं माना जा सकता, रागरादि भाव का उपादान ध्रात्मा है । प्रात्मा 
अपने योग झौर उपयोग का कर्त्ता है । व्यवहार निरपेक्ष निश्चय की मान्यता 
सांख्य सदाशिवादि मतों की है । किसी एक नय का पक्ष एकांत मिथ्यात्व है । 
, पुष्मपापाधिक्वार पृष्ठ १३१ से १८४ 

निश्चय से पुण्य झ्ौर पाप दोनों ही कम बंध के कारण हैं । मुक्ति को कौन 
प्राप्त करता है ? परमार्थ शूत्यज्नों के ब्रत तपादि सार हीन हैं। मोक्ष का 
मार्ग क्‍या है । मिथ्यात्व, प्रज्ञान श्रसंयम कषायभावषों से हाति। आदि 

» आखवाधिकार पृष्ड १४४ से १५८ 

श्राल्व का स्वरूप, वीतराग सम्यन्दृष्टि आस्रव क्‍यों नहीं करता ? रामादिभाष 
भावाखव हैं-जो द्रव्यास्नव के मूल कारण हैं। ज्ञानी के पूर्व बद्धकर्म आल़व के कारण 
नहीं । सराय सम्यस्दृष्टि को राग से बेध होता है। वीतराय को नहीं होता । प्रादि--- 
» संवरअधिकार पृष्ठ १५९ से १६६ 

आत्मा के उपयोग (ज्ञानदर्शन) से क्रीधादि विकारभाव व ज्ञानावरणादि कर्म 
भिन्त हैं। एसा भेद विज्ञान होने पर ही आलब रुकता है । इसके बिता जीव 
भ्रप्रतिबुद्ध या भ्रज्ञानी है। संवर कब भौर किसके होता है । जीव के भध्य- 
वसान भाव आलव के कारण है। संवर से लाभ । भादि । 

« निर्भशधिकार पृष्ठ १६७ से १९८ 

सम्यस्दृष्टि का कसे फल भोग निजेरा का कारण । सम्यन्दृष्टि के जवान भौर 
वेरान्य भाषों से ही निजंरा होती है । ज्ञान निश्चय से एक व्यवहार से भनेक 
जीव शुद्ध है कि झशुद्ध ? ज्ञानी की भावना । जाती पुण्य नहीं चाहता । भ्रश्मानी 
को दक्ा। प्राणी प्रशापराध वश स्वयं भ्रज्ानरूप परिणमस करता हैं सिमित्त 


झौर उपादात का स्वरूप|गानी विषय सुखों को चाह नहीं करता । तिःशंक्रित 
निःकाक्षितादि प्रत्ट झ्ंगों का-स्वरूप । 


(१२) 


७, यंध अधिकार पृष्ठ १९९ से २३० . 
बंध का स्वरूप-बंध का कारण-दृष्टांत, सम्यस्थृष्टि को बंध क्‍यों नहीं ? बाह्य 
कसतुपों के प्रवलंबन से रायादि होते हैं प्रतः उतका त्याग भी झावश्यक है । 
यद्ञपि बाह्य वस्तुएं बंध के कारण नहीं । पश्रध्यकसानों (रागादिभाषों) की 
भत्संता । निश्चय से सभी राग्रादि भातों के त्याग का उपदेश (व्यवहार शोर 
निश्चय धरम का स्वरूप । अ्रभव्य को मुक्ति क्‍यों नहीं होती ? ज्ञानी निर्बंध 
क्यों ? ज्ञानी की भ्राहारादि क्रियाएँ बंध का कारण क्‍यों नहीं ? ग्रादि 

८. मोक्ाधिकार पृष्ठ २३१ से २४२ 
बंध से मोक्ष केसे श्रोर कब होता है ? केवल बंध का ज्ञान होता ही मोक्ष 
का कारण नहीं। मुक्ति के लिये ज्ञान के साथ श्रपराधों (पापादि क्रियाप्रों) 
का त्याग आवश्यक । प्रतिक्रण विषकुभ और अ्रमृतकुंभ कब झौर किसके लिये 
श्रादि । 

९, स्वविशुद्ध अधिकार पृष्ठ २४३ से २९९ 


जीव दव्य की पश्त्य द्रव्यों से भिन्नता, जीव प्रन्य दव्यों का कारण व काये 
नहीं । कर्ता फर्म परस्पराश्रित। झात्मा की संसार में दुर्दंशा क्‍यों ? श्रज्ञानी 
व ज्ञानी के भावों में ग्रत्तर । परकत्तु त्व में दोष । बुद्धि भ्रम कब और क्‍यों होता 
है ? जीव गौर पुद्गल को परणति भिन्न-भिन्न है। जीव परिणमनशील है । 
कूटस्थ नित्य नहीं । कर्यचित्‌ नित्य है । कथंचित्‌ ग्रनित्य, कथंचित्‌ वही कर्ता 
भोकक्‍ता, कर्थंचित्‌ भिन्चत्व । जीव की भनेकांतात्मकता । निश्चय से झात्मा झपने 
भावों का कर्त्ताभोक्‍्ता है। निश्चय से रागादिभाव जीव के ही हैं। प्रतिक्रण 
प्रत्याथ्यान और झालोचना का स्वरूप । चारित्न क्‍या है? ज्ञान कम श्रौर कमे 
फल चेतना । ज्ञान चेतना शुद्ध तथा कमे व कर्मफ़लचेतना ग्रशुद्ध हैं ? ज्ञान प्रौर 
शब्दादि भिन्न-भिन्न है । अध्यवसान झौर ज्ञान भी निश्चय से भिन्न-भिन्न हैं। 
निश्चय से शारीरिक लिंग (वेश) भी मुक्ति मार्ग नहों है-वास्तव में रत्नत्नय 
ही मृक्ति मार्ग है; कितु व्यवहार तय द्वारा मोक्ष मार्ग में बाह्य (शारीरिक) 
लिंय भी ग्राह्म है । बिना जिन लिंग के भाव लिय नहीं होता, किन्तु भाव 
लिंग बिना बव्य लिय मात्त से मोक्ष नहीं होता। निरपेक्ष ज्ञान भौर क्रिया 
नयों से मुक्ति नहीं होती; किन्तु दोनों में मंत्री भाव ही स्थाद्वाद तय से स्वीकार 
करने से ही मुक्त संभव है । अंतसंगल । 
१०. प्रशस्ति पृष्ठ ३०० 


११. अध्यात्म रहस्थ पृष्ठ ३०१ से ३०४ 
१४. अभिमत , . , . . , ह 


१ 5४5 ने सिद्धेच्चः ।॥॥। 


समयसार-वेभव 
मल प्रेणेता- 
भोगद्सभवल्कुबहुंदाजा् 
अनुसर्ता 
नाथ्राम डोंगरोय जन न्यायतोर्य 


फ़ 
जोवाजीवाधिकार 


(१) 
मंगलाजरण 
वबंदितु सव्वसिद्धे धुबलललसमणोवम गये पे । 
बोच्छासि समयपाहुड़सणसो सुदकेबलो भणियं ॥१।। 
अनुपम अचल अमल! अविनश्वर- 
गति संप्राप्त सहज अभिराम। 
मंगलमय भगवन्‌ महामहिम-- 
सिद्ध वंदना कर निष्काम || 
श्रुत॒कंवलि प्रतिषपादित पावन- 
परंज्योति विज्ञान” निधान । 
समयसार वेभव दरणभाऊं - 
मोह महातम नाशन भान ॥। 
भावार्थ:--में (कुंदकुंदाचाय ) अनुपम, अविनाशी, परिपूर्ण कमंमल- 
रहित, सिद्धदशा को प्राप्त मंगलमय सिद्ध भगवस्तों की वंदना कर भगवान्‌ 


श्रतकेवली द्वारा प्रतिपादित समयसार (शुद्धात्मतत्व) को दरशाता हूँ। 
जिससे अज्ञानी जीवों का मोहांधकार विलीन हो । 


१. जयसेनी टीका में 'अमल' पाठ है । 


रे संमयसार-वैभस 


विशेष 
आचाये श्री ने इस मंगलाचरण सूत्र में व्यवहार नय का आश्रय 
लेकर अपनी संसार दशा को अशुद्ध एवं हेय॒ तथा सिद्ध दशा को शुद्ध 
व उपादेय मानकर सिद्ध भगवन्तों की वंदना की है। उन्होंने ग्रंथ रचना की 
प्रतिज्ञा करते हुए अपना उद्देश्य शुद्धात्म तत्व के दर्शन कराना प्रकट 
कर ग्रंथ की प्रामाणिकता के विषय में यह भी स्पष्ट कर दिया है कि में 
श्रुतकेवली भगवान्‌ भद्रबाहु की दिव्य वाणी में जैसा शुद्धात्म तत्व प्रति- 
वादित है-उसीका प्रतिपादन करूँगा । 
६६.) 
समय का स्पष्टीकरण व भेद 
जीवो चरित्ततदंसणणाणट्विउ त॑ं हि ससमयं जाण । 
पुरगलकस्सपदेसद्विय॑ च॒ त॑ जाण पर समय ।।२।। 
समय जीव चेतन्यमयी है- 
सुख सत्ता सम्पन्न ललाम । 


इसके स्वर पर मेंद इसकी हो- 
परिणतियों का है परिणाम ॥। 


स्व - समय जीव वही जो- 
सम्यग्दशंन ज्ञान चरण में लीन। 


राग द्वेष मोहादि विक्रति रत्त- 
जीवबुन्द पर -समय मलीन।। 


भावार्थ --ज्ञानानंदमयी चैतन्य स्वभावी आत्मा को ही यहां समय 
शब्द से ग्रहण किया गया है। आत्मा की परिणतियाँ दो प्रकार की होती 
हैं । १. शुद्ध, २. अशुद्ध । इनमें शुद्ध परिणति वाला जीव 'स्व-समय” और 
अशुद्ध परिणति वाला 'पर समय” कहा जाता है- अर्थात्‌ अपने शुद्ध 
स्वरूप सम्यग्दर्शन ज्ञान चारित्र में लीन शुद्धात्मा स्व-समय और पुद्गल 
कर्म प्रदेशों में स्थित (कर्म बन्धनबद्ध) आत्मा-जों राग द्वेप मोह में सना 
हुआ है-उसे परसमय जानों । यहाँ व्यवहार तय से आत्मा के स्वसमय 
(शूद्ध) और परसमय (अशुद्ध ) ये दो भेद किये गये हैं । 


समंग्रसार-वैभव डर 


(3): 
स्वसमंय और परसमय में विसंवाद का पात्र कोन ? 
एयरणिच्छयगओ समयो सब्वत्य सुंदरो लोए । 
बंध कहा एयसे तेण विसंवादिनी होई ॥॥३॥। 
एक शुद्ध निश्चय गत शाश्वत- 
आत्मतत्व अनुपम अभिराम ।। 
पावन. है सर्वत्र लोक में- 
इसकी स्वाश्वित कथा ललाम || 
जीव कर्म बन्धन की गाथा- 
विसंवाद करती उत्पन्न[ 
पर समयाश्रित भेद तत्वत: 
इससे ही होता निष्पन्न ॥ 
भावार्थ:--अपने शुद्ध स्वरूप मे स्थित एकत्व भाव को प्राप्त आत्मा 
निश्चय से लोक में सर्वत्र ही सुन्दर प्रतीत होता है; किन्तु आत्मा के साथ 
कर्म बन्धन की बात विसंवादिनी बन जाती है अर्थात्‌ बंधनबद्ध संसारी 
जीव कलंकित होने से सदा ही विसंबाद का पात्र बना रहता है। जबकि 
अपने शुद्ध स्वरूप में संस्थित कर्म कलंक रहित आत्मा में विसंवाद का 
कोई कारण नहीं रहता । 
(४) 
परसमय-संसारी जीव की परिणत्ति 
सुद परिचितानुभ्‌दा सथ्वस्सवि काम भोग बंध कहा । 
एयत्तस्सुवलंभो णबरि न सुलहो विहृत्तस्स ॥।४॥॥ 
मोह पिशात्र ग्रसित उलसे हैं- 
भव कुचक्र में जीव अनंत । 
काम भोग . की बंध कथाएँ 
सुने चाव से नित हा ! हंत ! ! 


ड़ सममयसार-वैभज 


तन्‍मय हो रम रहे उन्हीं में 
मत्त दंतिवत्‌ विसर स्वरूप । 
कभी शुद्ध चेतन्‍न्य न जाना 
सुना न अनुभव किया अनूप ॥॥ 
भावार्थ :---मोह रूपी पिशाच से ग्रसित समस्त संसारी' जीव काम 
भोग और बंधन की कथाओं को बड़े चाब से सुनते हें, उनसे परिचित भी 
हैं और प्राय: उनही में रमे भी रहते हें । इन्हें अपने शुद्ध स्वरूप को सुनने 
जानने और समझने का दुलेभ अवसर कभी नहीं मिला--शुद्ध स्वरूप का 
अनुभव होना तो दूर की बात है | 
६.१.) 
ग्रंथ कर्ता का संकल्प 
त॑ एयतस बिह॒त्त दाएहूं अप्पणों सविहयेण । 
जदि दाएज्ज पमाणं चुविकर्ज छल न घेतव्यं ।॥५॥। 
भव भ्रमणा में नाना रूपों- 
को धारण कर वर चि6द्रप- 
भिन्न भिन्न प्रतिभासित होता 
उसे एक अविभकत स्वरूप- 
दर्शाता हूँ- युक्‍त्यागम गुरु- 
ज्ञान स्वानुभव विभव प्रमाण। 
दरश जाय करनलें प्रमाण, पर- 
चूक जल्य छल ग्रहें न जान ॥। 
भाषा :---कर्म बन्धन बद्ध संसारी जोव नाना गतियों में परिभ्रमण 
करता हुआ देव नारक मनुष्यादि रूपों में भिन्न-भिन्न प्रतिभासित होता 
है । में उसे एक शुद्ध और पर शरीरादि से भिन्न स्वतंत्र पदा्थे के 


रूप में युक्तियों, आगभज्ञान तथा स्वानुभव के द्वारा वरशाता हूँ | यदि 
दरशा दूं तो प्रमाथकर लेना और यदि चंक जाऊँ तो छल ग्रहण न करता 


समयसार+अैभव ्‌ 
अर्थात्‌ जिस दृष्टि से में आत्मा का शुद्ध स्वरूप दरशा रहा हैँ उसे उसी 
दृष्टि से समझ कर अहण करता । दृष्टिघ्रस वश-अन्यथा ग्रहण न कर 
लेक! । इस गाथा द्वारा आचायें श्री में हमें सचेत करते हुए अपनों 
निरभिमानता एवं महानता का परिचय भी दिया है। 
(६) 
शुद्धतम निश्चय (दृष्टि) से शुद्धात्म स्वरूप 
, जवि होई अपमत्तो ण पमत्तो जाणओ दु जो साथो। 
एवं भणंति सुद्ं जाओ जो सो दु सो चेथ ॥६॥ 
६१ 
स्वतः सिद्ध अनुपम अनादि सें- 
अंतहीन जो ज्ञायक भाव। 
वही शुद्धनय की सुदृष्टि से- 
कहा आत्म का शुद्ध स्वभाव ॥। 
वह ॒प्रभत्त-अप्रमत्त नहीं, ये- 
हैं सब कम जन्य परिणाम । 
निविकल्प चिज्ज्योति स्वानुभव- 
गम्य रम्य वह वही ललाम ॥ 
भावार्थ:--यह आत्मा शुद्ध निश्वयनम की दृष्टि से स्वतः सिद्ध है 
एवं जिसका आदि अन्त नहीं ऐसे ज्ञायक भाव से युक्त है अर्थात्‌ शञान- 
स्वभावी शुद्ध स्वतन्त्र पदार्थ है । इसी शुद्ध द्रव्याथिक दृष्टि से न तो वह 
प्रमत्त (कषाय वान्‌ ) और न अप्रमत्त ही प्रतिभासित होता है; क्योंकि 
द्रथ्य दृष्टि में पर्याय सम्बन्धी सभी भेद (प्रमाद दशा या अप्रमत्त दशादि 
कृत भेद) गौण हो जाने से एक शुद्ध अभेद रूप आत्मा ही अनुभव में आता 
है-कि में अन्य सभस्त द्रव्यों एवं उनके भावों से भिन्न ज्ञानमयी आत्मा हूँ। 
जो ज्ञान स्वरूप निविकल्प आत्मा इस दृष्टि में अतृभूत होता है-केबल 
अनुभव गोचर होने से वह बस वही हैं जेसा कि अनुभव में आ रहा है, 
अर्थात्‌ उसे शब्दों द्वारा प्रकट नहीं किया जा सकता-वह अनिवचनीय है । 


६ संमयतार-वैभव 


४र 


आत्मा को शुद्ध कहने का अभिप्राय- 
आत्म शुद्ध कहने का केबल 
अभिप्राय. यह यहाँ प्रवीण ! 


अन्य सकल पर द्रव्य भाव से 
चेतन की सत्ता स्वाधीन॥॥ 


वरंमान में यह न समझना- 
हम पर्याय दृष्टि भी शद्ध' 


जीवन में रागादि विकृृति के- 
रहते आत्म न शुद्ध न बुद्ध 


भावार्थ:--शुद्धनय से आत्मा के स्वतन्त्र अस्तित्व में पुदूगलादि अन्य 
समस्त पर द्रव्यों-उनक गुणों और धर्मों से भिन्नता पायी जाती है । 
यद्यपि बंध दशा में आत्मा और पुदूगल (कर्म एवं शरीरादि) दूध-पानी की 
भाँति परस्पर मिले हुए हँ--फिर भी पुदूगल जीव नही हो जाता और न 
जीव पुदूगल । वस्तुत: आत्मा किन्‍्हीं दो द्रव्यों का मिश्रण न होकर एक 
स्वतन्त्र पदार्थ है । अतः इस द्रव्य दृष्टि से बह शुद्ध है; किन्तु पर्याय दृष्टि 
से बंध दश। में वह जब तक कर्म बंधन में पड़ा हुआ एवं रागी हढंषी बना 
हुआ है तब तक वह इस दृष्टि की मुख्यता से न तो शुद्ध है और न अज्ञान- 
भाव निरत होने से बुद्ध ही है । 


श्र 
शुद्धनय का प्रयोजन 
जीवमात् में विद्यमान है- 
शक्ति अमित अव्यक्त महान। 


यदि पुरुषार्थ करें- बन जायें 
हम सब स्वयं सिद्ध भगवान्‌ ॥। 


४ 


संमयसार-वैज्षन 


इस स्वशक्ति का बोध करावा 
ही अभीष्ट है यहाँ प्रवीण ! 
यत्प्रसाद अमरत्व प्राप्त कर 
आत्म बने सुस्थिर स्वाधीन॥। 
भावार्थ: --अशुद्ध दशा में भी शुद्धनय से आत्मा को शुद्ध दरशाने 
का प्रयोजन यह है कि ज्ञान स्वरूप अनन्त शक्ति सम्पन्न आत्मा अपने 
वास्तविक शुद्ध स्वरूप पर ध्यान देकर अपने पुरुषार्थ द्वारा अपनी पर्याय 
में कर्म बन्धन एव्रं रागादि विकारजन्य जो अशुद्धता है उसे दूर कर 
सिद्ध भगवान्‌ के समान शुद्ध बन जावे । 
(७) 
व्यवहार और शुद्धनय में दृष्टिभेद 
दवहा रणुवविस्सह णाणिस्स चरित्त दंसण्णं णाणं। 
ण॒ विणाणंण चरित्तं ण दंसणं जाणओ सुद्धों ॥॥७॥। 
एक अखंड वस्तु में नाना- 
गुण पर्यय का कर. निर्धार- 
भेद रूप प्रतिपादव करता- 
वह नय कहलाता व्यवहार ॥। 
गुरु इस नय ज्ञानी के करते 
दर्शन ज्ञान चरण व्यपदेश ॥। 
शुद्ध दृष्टि ज्ञायक ही पाती 
दर्शनादि का भेद न लेश,।। 
भावां:--व्यवहार नय वह है जो एक अखण्ड वस्तु में विद्यमान 
गृणों और समय-समय होने वाली पर्यायों को दृष्टि में रखकर (वस्तु में ) 
भेद करता है। इस व्यवहार तय से एक आत्मा में उसके दर्शन ज्ञान 
चारित्र जादि गुणों को लक्ष्य कर भेद किये जाते हं--कि आत्मा ज्ञाता 
है, दृष्टा है आदि; किन्तु शुद्धनव की दृष्टि में ज्ञान दर्शन चारित्नादि गुणों 


॒क्‍ 


दे ' समगंसार-बैंभव 


का भेद गौण हो जाता है और उसमें आत्सा एक अखण्ड चेलन्य स्वरूप ही 
अनुभव में आता है। जेसे व्यवहार में सोता पीला दीप्तिमानू भारी आदि 
गुणों बाला या कड़ा आदि नाम से कहा जाता है; किन्तु अखण्ड दृष्टि में 
वह सोना ही अनुभव में आता है, यद्यपि उसमें कड़ा कुण्डलादि कोई भी 
दशा और पीतादि विशेषताएँ रहा करती हैं उसी प्रकाश आत्मा में भी 
द्रव्यद्ष्टि में एकता और गुणों की दुष्टि में अनेकता अनुभव में आती है । 


(८) 
व्यवहारनय की उपयोगिता एवं आवश्यकता 


जह णवरि सक्‍कभणज्जो अणज्जभासं विणादु गाहेदु । 
तह ववहारेण विणा परमत्थुववेसगमसक्क (८।। 


ज्यों अनाये समझें न बात-बिन- 
लिये स्लेक्ष भाषा आधार । 


त्यों व्यवहार बिता नहिं समझें-- 
जेमन परमार्थ तत्व अविकार ।। 


एक शुद्ध ज्ञायक स्वभाव की 
जिन्हें श्रांति वश नहिं पहिचान- 


उन्हें ज्ञान दश्न प्रभेद कर 
श्री गुरु दें वर तत्व ज्ञान ।। 


भावार्थ:--जैसे स्‍्लेक्ष को म्लेक्ष भाषा में ही अपने अभिप्राय का 
ज्ञान कराया जाता है; क्‍योंकि वह आये भाषा से अनभिज्ञ है-उसी प्रकार 
वस्तु के अखण्ड स्वरूप से अनभिज्ञजनों को एक शुद्ध वस्तु का उसके गृण 
पर्याग्रों के भेद कथन द्वारा ज्ञान कराया जा सकता है। क्‍योंकि वस्तु में 
विद्यमान विशेषताओं का वर्णन किए बिना स्वरूप से अनभिज्ञजनों को 
'वस्तु-वस्तु' या आत्मा-आत्मा' कह कर उसके स्वरूप को दरशाना संभव 
नहीं है। आत्मा के शुद्ध स्वरूप का ज्ञान कराने के लिए आत्मा उसे कहते हैं 
जिसमें चेतना या ज्ञान दर्शनादि गुण पाए जाते हें-इस प्रकार गुणी और 


सम्रयसासवैभव र्‌ 
गुण में लक_्ष्य और लक्षण का भद कर असत्मा का ज्ञान कराया जाता है । 
ग्रही व्यवहारतय की उपयोगिता और विशेषता है । 
विशेष ४ ४ 
यतलः प्रत्येक वस्तु द्रव्य गुण पर्यायात्मफ है और व्यवहाश्नय इसी तथ्य 
को उजागर कर उस वस्तु का ही ज्ञान कराता है जो अनेकांतात्मक होने से 
स्थाद्ाद द्वारा भेद अंश की मुख्यता से कथन में आरही है, अतः व्यवहार 
को परमार्थ का प्रतिषधादक होने से उसका कथन भी असत्य नहीं है । 
(5) 
व्यवहार हारा निश्चय में प्रवेश 


जो हि सुदेणहिगचछदि अप्पाणमिणं तु कंबल सुद्ध । 
त॑ सुद केबलिसिसिणों भणंति लोयप्पदीवयरा ।।९॥। 


द्रव्य भाव द्वारा विभक्‍त है- 
दो भागों में सब श्रुत ज्ञान । 
प्रथम भावश्रुत स्वानुभूति से- 
निज शुद्धात्म तत्व पहिंचान- ।। 
ज्ञानी बना उसे कहते हैं- 
ऋषिगण श्रुत॒केवलि भगवान्‌ । 
इस प्रकार गुण गुणी भेदकर 
तत्व किया विज्ञप्त महान ॥। 
भावाय--श्रुत ज्ञान के दो भेद हें । १. भाव श्रुत्त, २. द्रव्य श्रुत्त । 
भाव श्रुत तो आत्मा को श्रुत ज्ञान गुण की पर्याय है और द्रव्य श्ुत 
द्ादशॉगमयी जिनवाणी को कहते हें । अब यहाँ भावश्ुत शानरूप स्वानुभूति 
के द्वारा जिसने अखंड एक शुद्धात्म स्वरूप को जान लिया-अनुभव कर 
लिया वह निश्चय (परमार्थ ) दृष्ठि से भाव श्रुत कंवली है-ऐसा कह कर 
जञान-गुण औौर गुणी आत्मा म॑ गुण गुणों के भेद व्यवहार कथन द्वारा श्रुत 
केवली का पारमांथिक स्वरूप दर्शाया गया-ऐसा लोक प्रकाशक गणधर 
देव ने कहा है । 
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( १० ) 
उक्त कथन की प्रकारन्तर से पुष्टि 
जो सुदणाणं सव्यं आाणइ सुदकर्वाल तमाहु जिणा। 
णजाणं अप्पा सब्बं जम्हा सुदकेवलों - तम्हा ॥॥१०१॥। 
अथवा जो परिपूर्ण द्रव्य श्रुत- 
जान बना तत्वज्ञ महान। 
देव उसे प्रतिपादन  करते- 
श्रुत केवलि श्रुत ज्ञान निधान ॥। 
यों अभेद में भेद दिखाकर 
किया ज्ञान - ज्ञानी व्यपर्देश । 
इस व्यवहार कथन से होता 
भेद द्वार परमार्थ प्रवेश ॥। 
भावार्थ:- जे सम्पूर्ण द्रव्य श्रुत ( द्वादशांगमयी-जिनवाणी ) को 
जानता है वह द्रव्य श्रुत कंवली है। यह द्रव्य श्रुत के द्वारा स्व-पर वस्तु 
को जानकर द्रव्य श्षुत कंक्‍ली कहलाया | इस प्रकार यहां भी द्वादशांग 
का ज्ञान और ज्ञानी (आत्मा) के भेद कथन द्वारा श्रुत केवली का स्वरूप 
दरशाया गया । यद्यपि ज्ञान और ज्ञानी में तादात्म्य संबंध होने से इनमें 
निश्चय दृष्टि में कोई भेद नहीं है, किन्तु गुण और गुणी में व्यवहार नय॑ 
से भेद किये बिना श्रुतकेवली का स्वरूप प्रकट करना अशक्य होने से व्यवहार 
का आश्रय लेना अनिवार्य हो गया । इस प्रकार श्रुत केवली के वास्तविक 
स्वरूप को गुण-गणी के भेद कथन द्वारा प्रकट करने के कारण व्यवहार 
नये प्रयोजनवान्‌ एवं उपयोगी सिद्ध हो जाता है । 
विशेषार्थ-तात्परय यह है कि इन दोनों गाथाओं द्वारा व्यवहार को 
परमार्थ का ही प्रतिपादक दर्शाया गया है । व्यवहार नय वस्तु में गुण- 
गुणी भेद कथन कर किस प्रकार परमार्थ का प्रतिपादन करता है इसे 
दर्शाने के लिये प्रथम गाथा में कहा गया है कि जो केवल शुद्ध आत्मा को 
भावश्रुत ज्ञान के द्वारा जानता है वह श्रुत केवली है। इसमें श्रुत केवली को 
कर्ता और श्रुत ज्ञान को करण (साधन) के रूप में दर्शाकर जानने रूप- 
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क्रिया, कर्ता ओर करण का भेद किया गंया है जबकि कर्त्ता (श्रुत केवली ) 
और करण श्रूत ज्ञान और जानने रूपक्रिया में पर॒मार्थ से कोई भेद नहीं 
होगा; किन्तु आत्मा और ज्ञान में भेद रूप व्यवहार कथन कर 
श्रुत्त केवली का स्वरूप बताया गया । 
दूसरी गाथा में दूसरे रूप में श्रुत केवली और द्रव्यश्रुत ज्ञान में भेद रूप 
कथन कर उसी श्रुत केवली को कर्ता और श्रुत ज्ञान को कर्म तथा जानने 
को क्रिया दर्शाते हुए कर्ता और कर्म का भेद कर श्रुत केवली का स्वरूप 
दर्शाया है जबकि श्रुत केवली से श्रृत ज्ञान में वस्तुत: अभेद है। सारांश यह 
कि दोनों गाथाओं में कर्ता करण कर्म का भेद कर ब्यवहार को परमार्थ 
का प्रतिपादक दर्शाया है । ऐसा न कर श्रुत केवली किसे कहते हैं इसका 
व्यवहारी जनों को श्रुत केवली का स्वरूप दर्शाना सम्भव नहीं है । ज्ञान 
और ज्ञानी में कृथंचित्‌ भेद दर्शाते हुए कथन करने से श्रुत केवली का 
स्वरूप सरलता से दर्शा दिया गया है। 
(११ ) 
शुद्धनय और व्यवहार्नय की स्थिति 
वबवहारो5भृदत्यो भूदत्यो दसिदो दु सुद़णओ । 
भूदत्यमस्सियों खल्‌ सम्भादिट्ठो हुवई जोबो ध११॥॥ 
११ 
वर्णित है भूतार्थ  शुद्धनय- 
अभूतार्थ नय है व्यवहार । 
शुद्ध वस्तु है अर्थ भूत का- 
पर्यायादि अभूत विचार ॥। 
मुग्ध दशा में प्रायः रहता- 
पर्यायाश्रित. जन मतिम्रांत । 
शुद्ध दृष्टि पाकर विरला ही- 
बनता सम्यरदृष्टि नितांत ॥। 
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भावार्थ:--- आचाय श्री ने शुद्धनय को भूताथे और व्यंवह्य रतय को 
अभ्रताथे दरशाया है। भूत शब्द का अरथ शुद्ध वस्तु (एक अखण्ड शाश्वत 
द्रव्य ) है । कस्तु में होने वाली पर्यायें अभूत कही जाती हें । क्योंकि वे 
आंशिक और क्षणिक हें । शुद्ध द्रव्य दृष्टि से मूल धस्तु आत्मा सदा ही 
चैत्न्यस्वरूप ज्ञाता दृष्टा स्वभाव वाला है; किन्तु उसकी पर्यायों में परि- 
णमन (उत्पाद-व्यय) होने के कारण वह परिणमनशील भी है । पर्यायें 
दो प्रकार की हें : १. शुद्ध, २. अशुद्ध । शुद्ध पर्याय सिद्ध भगवान्‌ की होती 
है। अशुद्ध पर्याय कर्मबद्ध संसारों जीव की है-जो पुदूगल कम संयोग से देव 
नारकी मनुष्यादि रूप हुआ करती हैं । मोही जीव इन संयोगी पर्यायों में 
ही अहुंकार-ममकार करता हुआ “में देव हूँ, मनुष्य तिये चादि हूँ,” ऐसी 
ऐसी कल्पनाएँ करता हुआ शरीर को ही आत्मा मान मिथ्या दृष्टि बना 
रहता है । किन्तु जब वह शुद्ध नय से आत्मा को जड़ शरीरादि से भिन्न 
अपने को ज्ञान दर्शन चेतन्यमयी शाश्वत-स्वभाव वाला अनुभव करता है 
तभी वह जड़ चेतन के भेद विज्ञान बल से सम्यर्दृष्टि बन पाता है। 
११/२ 
निश्चयनय के भेद 
(श्री जयसेनाचार्य की टीका पर आधारित ) 
अभूतार्थ भूताथे भेद से- 
निरचय नय है उभय प्रकार। 
अभूतार्थ निश्चय अशुद्ध है- 
पर भूतार्थ शुद्ध नय सार।। 
जिसकी त्रेकालिक स्वभाव पर-- 
दृष्टि वही निरचय भृतार्थ । 
जीव मलिन कह कर विभाव से 
अभूतार्थ होता चरिता्थ ॥ 
भावा्थ:--निश्चयतय के दो भेद हें - १. भूतार्थ निश्चय, 
२. अभूतार्थ निश्चय । इन्हें शुद्ध निश्चय व अशुद्ध निश्चय भी कहते हें । 
आत्मा के त्रेकालिक, स्वाश्नित अखण्ड चेतन्य शानमंयी-स्वभाव को अभेद 


रे 
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दृष्टि से देखना शुद्ध निश्वव नये है । और जोव क्रो उसके हो पराश्चित 
(कर्मों के उदयाश्रित या कर्मों के क्षयोपशमादि के आश्रित विकारी ) भावों 
के रूप में देखना! अभूतार्थ (अशुद्ध) निश्वयनय है । 


११३ 
व्यवहार नय के भेद 


भूतार्थाभूताथ भेद से - 
दो प्रकार त्यों नय व्यवहार । 
सदगुण पर्यायाश्रवित पहिला - 
अभूतार्थ तद्धून्र विचार ॥। 
ज्ञान दर्श गुण भेद कथन ही- 
है भूतार्थ प्रथम व्यवहार । 
नर नारक रागादि जीव के- 
कहता अभूतार्थ व्यवहार ॥ 
भावार्थ:--भूताथ्थ व्यवहार और अभूताथं-व्यवहार के भेद से व्यवहार 
तय भी दो प्रकार का है-जिसे आगम में सदभूत और असदूभूत के नाम 
से कहा गया है । 
वस्तु में विद्यमान वास्तविक गृणों व पर्यायों पर दृष्टि की मुख्यता 


से उसे भेद रूप जानना या कथन करना भूतार्थ-व्यवहार है-जेस जीव में 
ज्ञान है, दर्शन है आदि । 

जीवों के अशुद्ध गुणों या पर्यायों पर दृष्टि रखकर उसकी मुख्यता' 
से कथन करना अभूतार्थ व्यवहार है। जैसे यह जीव राग्री ढ्षी है या 
यह मनुप्यादि है । 

११/४ 
उपचरित व्यंघहार 
इनसे सिन्न उपचरित सी इक- 
नय कहलाता है व्यवहार । 
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जो कि वस्तु के गुण तंदन्य' में- 
आरोपित? करता हर बार॥। 
घी का घड़ा-तैेल का चूड़ा, 
रूपी जीव आदि दुष्टांत। 
हैं उपलब्ध लोक में अगणित- 
जिनमें है उपचार नितांत॥। 
भावारथ:-- किसी कारणबश एक वस्तु या उसके गुणों को दूसरी 
वस्तु में आरोपित करके कथन करना उपचार या उपचरितनय कहलाता 
है--जैसे मिट्टी के घड़े में धी रखा रहने से उसे घी का घड़ा कहना। 
यह कथन उपचारमात्र है। लोक व्यवहार के कारण यह भी व्यवहार नय॑ 
में गिना जाता है। 
११५ 
उपचरितनय की स्थिति व प्रयोजन 
इस. उपचरित नयाश्रित प्रायः 
चलता सकल लोक व्यवहार । 
-जो संयोग प्रधान दृष्टि है, 
तत्व नहीं इसमें अधिकार ।। 
लोक इसे ही सत्य मानकर 
घख्रमित हो रहा चिरकालीन । 
कितु अन्ञ प्रतिबोध हेतु ही- 
यह भी आश्रयणीय मलीन ।। 
भावार्थ:--- लोक में इस उपचरितनय के आश्रित हीं प्राय: व्यवहार 
चला करता है। यद्यपि यह व्यवहार तथ्य शून्य होता है--फिर भी इसका 
कारण निर्मित्त प्रधान दृष्टि है या संयोगी दृष्टि भो है। इसीलिए इसे 
जोकमान्यता प्राप्त है। इस उपचारितनय की वास्तविकता से अनभिज्ञ 


१, तदन्य --उससे भिन्न । २. आरोपित करना--लादना । 
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संसारी प्राणी प्राय: आम में पड़ जाते हें+-मिट्टी के घड़े को घो-'का हों 
घड़ा या मानव के मूर्तिक शरीर में स्थित जीव को मूतिक रूपी ही मान 
, बैठते हें->जबकि जीव मतिक नहीं, शरीर मूतिक है या धड़ा घो का नहीं-- 
मिट्टी या अन्य किसी घांतु का होता है। 
ऐसा उपचार कथन यद्यपि तथ्य शस्य है फिर भी आचधार्यों ने 
परमार्थ ज्ञान शूल्य जीवों को जौद तत्व का ज्ञान कराने के लिए इस 
उपचरितनय का भी आश्रय लिया है क्‍योंकि यहां बिना शरीर के जीव 
उपलब्ध नहीं होता अत: शरीरों के माध्यम से ही जीवों का ज्ञान कराया 
जा सकता है इसलिए मनुष्य जीव है' कबूतर जीव है! आदि लोक व्यवहार 
देखकर आजार्यो ने भी मनुष्यादि कों जीव कहकर जीव तत्व का उपचरित 
नयाश्रित ज्ञान कराया है। 
११६ 
सम्यरज्ञान के लिए नय ज्ञान की आवश्यकता 
परमागम में तत्व विवेचन 
सर्वनयों से कर अम्लान- 
भव्यजीव प्रतिबोध दिया है- 
यहाँ सुनिश्चय दृष्टि प्रधान ।। 
नय स्वरूप समझे बिन मस्रमतम- 
मिटे न होता सम्यस्जञान । 
अतः नयों के पक्षपात बिन- 
तत्व समझना ही श्रेयान्‌ ॥। 
भावार्थ:--जीवों को तत्वज्ञान प्रदान करने हेतु आन्ञार्यों ने शास्त्रों 
में तत्व जिज्ञासुओं की योग्यतानुसार प्राय: सभी नयों का प्रयोग किया है। 
इस ग्रन्थ में आचाये श्री ने अपनी प्रतिज्ञानुसार शुद्ध निश्चय नय को 
प्रधानता से आत्मा का शुद्ध स्वरूप दरशाय्रा है एवं अन्य नयों को 
गौण करते हुए कहीं-कहीं उन्तकी दृष्टि को भी प्रकट किया है। ताकि 
पाठक जन दर्शन को सर्वथा निश्चयेकाँतोी (एकास्तवादी) न समझ लेवें 
जबकि बहू अनेकांतवादी हें । अत: वस्तु का स्वरूप यथार्थ रूप में जानने 


के लिए सभी नयों का ज्ञान आवश्यक है तगकि यह जाना जा सके कि कौन 
, सो कथ्थत किस नय की प्रधानंतां से किया गया है।... ; 
बस्तु के अनेकाँतात्मक होने से वह अनेक दृष्टियों (नयों) से जानी और 
देखी जा सकती है तभी उसका ज्ञान सम्यक और पूर्णता को प्राप्त होगा। 
एक दृष्टि से होने वाले धस्तु के आशिक ज्ञान को ही पूर्ण सत्य मानने से 
एकान्तबाद को सृष्टि होती है जो कि एकान्त भिथ्यात्व है । 
( १२ ) 
निश्चय व व्यवहार नय से उपदेश के कौन पात्र हें ? 
सुद्धों सुद्धादलो णादव्यों परमभावदरसी हिं। 
ववहार देखिदा पुण जे दु अपरमेट्ठिदा भावे ॥१२।। 
१२/१ 
शुद्ध आत्म की हुई न. जब तक 
जीवन में उपलब्धि महान- 
अपरम - भावाश्चित जनहित नित 
नय व्यवहार प्रयोजनवान्‌ । 
जो कि द्रव्य में गृणपर्ययगत 
भेद व्यवस्था कर अम्लान- 
प्रथम भूमिका संस्थित जन को 
करता सम्यस्दृष्टि प्रदान ॥। 
भावा्थ--- जित्‌ स्वरूप आत्मा की जिन्हें अनुभूति या पहिचान नहीं 
हुई ऐसे अपरमभावदर्शी अज्ञानी जीवों को व्यवहार नय की प्रधानता से 
उपदेश देना ही प्रयोजनीय है; क्योंकि व्यवहार नय ही एक अखंड वस्तु में 
गुण भेदों और पर्यायों द्वारा वस्तु का विश्लेषणकर वस्तु को समझाने में 
समर्थ होता है । 
१२/२ 
जो जन परमभाव दर्शी बन करता चिदानंद रसपान- 
/... है निश्चय ज्ञातव्य उसे वह स्वाश्रय ले करता कल्याण । 
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जब जन शुद्ध भाव संश्रय पा स्वानुभूति में रहता लीन- 
” ' उसे प्रयोजनवान्‌ स्वतः नहिं रहंता नय व्यवहार प्रवीण ! 


१२/३ 
अभिप्राय यह है कि शुद्ध नय का. आश्रय लें साधु प्रवीण । 
आत्म साधना निरत सतत जो परमभाव दर्शन में लीन ।। 


स्वणंयात्र संधारण करता दुग्ध सिहनी का अविकार | 
कांस्यपात्र में टिक न सके वह, खंड खंड हो पड़ते धार ॥॥ 


भावार्थ :-जो ज्ञानी साधक अभेद रत्नमय स्वरूप आत्मा के अनुभवी 
है वे परमभावदर्शी कहे गए हें। वे शानानन्दमयी समरस का पान करने 
के लिये शुद्ध नय के विषयभूत आत्मा का आश्रय लेते हैं, क्‍योंकि वे ही 
अपने शुद्धोपयोग द्वारा आत्मस्वरूप में रमण कर सकते हें । जैसे सिहनी 
का दूध स्वण्ण पात्र में ही टिकता है जबकि कांस्य पात में पड़ने से पात्न के 
टुकड़े टुकड़े हो जाते हें वेसे ही तत्वज्ञान एवं स्वानुभूति शूस्य जन-जों 
अभेद रत्नत्य के स्वाद से रहित हें--उन्हें शुद्ध नय का. आश्रय लेने से वे 
भ्रम में पड़ कर चरित्र भ्रष्ट हो जाते हें । वे शुद्ध नय के उपदेश द्वारा 
कल्याण करने भें समर्थ नहीं है । 
१२/४ 
जिन शासन में सापेक्ष नय ही सम्यस्ञ्न के प्रतीक हें 
निश्चय या व्यवहार दृष्टियाँ 
समीचीन रहतीं सापेक्ष । 
स्व-पर विषय को मुख्य गौणकर, 
कितु असत्य नहीं निरपेक्ष ॥। 
क्योंकि न' मुण पर्यय से रहता 
कर शुन्य कभी कोई भी द्रव्य । 
। और न गुण पर्याय कभी भी-- 
” . ब्रिता द्रव्य रहते हैं लम्य ।। 
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.. भावा्थ:--जिन शासन में निश्चय और व्यवहार दोनों तय परस्पर 
सापेक्ष रहकर ही सत्य के द्योतक माने गये हें; क्योंकि कोई भी बात एक 
नय से वस्तु के एक अंश या विशेषता की मुख्यता एवं इतर अंशों (गण 
धर्मों ) की गौणता कर ही अंशात्मक सत्य के रूप में कही जा सकती है, 
न कि इतर अंशों या गुण धर्मों का निषेधकर । प्रत्येक वस्तु स्वभावत: 
अनेक्रातात्मक है । जैसे आत्मा में द्रव्य दृष्टि से नित्यता और पर्याय दृष्टि 
से अनित्यता ये दोनों धर्म परस्पर विरोधी” दिखाई देने पर भी 
निविरोध रूप से विद्यमान हें--अर्थात्‌ एक ही सयय में आत्मा अनादि 
अनन्त सत्तात्मक होने से नित्य भी है और देव नारकादि पर्यायों तथा राग 
इेषादि प्रति समय परिवर्तित होने वाले भावों की दृष्टि से अनित्य भो है । 
चूंकि प्रत्येक वस्तु का स्वरूप द्रव्य गुण पर्यायात्मक है-- द्रव्य के बिना 
पर्याय नहीं और पर्याय के बिना द्वव्य नहीं । अत: वस्तु में द्रव्य गृण पर्याय 
स्वरूप ज्ञान के लिए नयों में भो सापेक्षता (परस्पर में मित्रता होता) 
अनिवार्य है तभी वे सत्य को प्रकट करने में समर्थ होंगे । यदि तय परस्पर 
सापेक्ष न होंगे तो निरपेक्ष हो जाने से वस्तु के स्वरूप को प्रकट न कर 
सकने के कारण एकान्त मिथ्यात्व रूप माने जावेंगे। 

१२/५ 
उक्त कथन का और भी स्पष्टीकरण 
जब अखंड ध्ूव द्रव्य लक्ष्य में- 
रहता तब हो जाता गौण-- 
गण पर्यय का भेद सहज हो, 
किंतु नष्ट कर सकता कौन ? 
नि*चय नय की दृष्टि निराली, 
जहाँ भेद रहता नहिं इष्ट। 
गुण पर्यय गत भेद व्यवस्था 
करता नय व्यवहार विशिष्ट ॥। के 
भावारथ:--- जब हम किसी वस्तु को द्रव्य दृष्टि से देखते हैँ तब वह 
एक अखंड और शाश्वत (नित्य) रूप में अतुभव में आती है; उस समय 
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उसमें गुण पर्याय संबंधी भेद गौण हो जाता है । गौण का अर्थ अभाव या ' 
नाश नहीं है । किन्तु जब गुणों और पर्यायों की मुख्यता से वस्तु को देखा 
या उसका कथन किया जाता है तब उसमें विद्यमान अभेद अखंडता गौण 
' हो जाती है। सारांश यह कि निश्चय और व्यवहार दोनों नयों द्वारा 
अपने अपने विषय को मुख्य तथा इतर नय के विषय को गौण ही किया 
जाता है-निषेध नहीं । वह कथंत्ित्‌ नित्य और कर्थ॑त्रित्‌ अनित्य रूप में 
शब्द द्वारा प्रकट होंता है। इसी से वस्तु अनेकांतात्मक स्वयं सिद्ध है। 


( १३ ) 
तत्व भेद में अभेद (भूतार्थ) दृष्टि से सम्यकक्‍्त्व की प्राप्ति 
भवत्येणाभिगदा जीबाजोवा य पुण्णपावं च। 
आसवसंवरणि उ्जर बंधों मोक्‍्लों थ सम्मत्तं |॥१३।। 


तीर्थ प्रवृत्ति हेतु प्रतिपादित- 
जीव अजीव पुण्य अरु पाप- 
आखस्रव संवर बंध  नि्जरा 
और मोक्ष नव तत्व कलाप । 
इनमें इक चेतन ही पुद्गल- 
संग अभिनय कर रहा, निदान- 
तत्वों में भूतार्थ दृष्टि यह- 
कहलाता सम्यक्त्व महान ॥। 


भावार्थ:-- जीव, अजीव, आस्थ्रव, बंध संवर, निर्जरा, मोक्ष, पुण्य 
और पाप ये नव तत्व हैं, जो कि जीव और अजीब की ही विशेषताएं हैं । 
इनमें भावास्तप्रव भाव संवर आदि जीव की विशेषताएँ (पर्यायें) हें और 
द्रव्याखवादि पुदूगल की पर्यायें हे । इसमें भावास्प्रवादि भावस्वरूप पर्यायों 
में एक चैतन्य स्वरूप आत्मा ही नाना रूपों का धारण करता हुआ पुदूगल 
के साथ बहुरुपिये के समान अभिनय कर रहा है--इस ज्ञास पूर्वक भाषा- 
स्रवादि भेदों में व्यापक एक अखंड चेतन्यमयी आत्म स्वरूप का अनुभव 
कर लेना ही मम्यक्त्व है | दुसरे शब्दों में अभूतार्थ स्वरूप प्र्यायों में शुद्ध . 
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नय से जञायक स्वभावी आत्मा की अखंड अनुभूति ही सम्यक्‍त्व है 4... 
वही एकमात्र आत्मा का शुद्ध स्वरूप है। 
' ( है४ ) 
' शुद्ध नय का स्वरूप 
जो परसदि अप्पाण अबऊपुट्टं अणण्णयं णियरद । 
अविसेसमसंजत्त त॑ सुद्ध णयं विजांणाहि ॥११४१ 
१४/१ 
वही शुद्धनय जो अबद्ध, - 
अस्पर्श कर्म से वर चिद्रप- 
अनुभव करता नाना रूपों में- 
अनन्य. परमात्म स्वरूप ॥। 
हानि -बृद्धि से रहित आत्म को 
देखे नियत और अविशेष । 
राग हेष मोहादि विकृति से- 
असंयुक्त पाता निःशेष ॥ 
भावषा्:--जो आत्मा को शरीरादि नोकर्मों, ज्ञानावरणादि द्वव्य- 
कर्मो' से अबद्ध (बंधन रहित) इनके स्वभात्र के स्पर्श से भी रहित, अनन्य 
(अन्य नहीं, अखंड शूद्ध चेतन्य स्वरूप) हानि-बृद्धि से रहित, नियत 
स्थिर) और विशेषों से रहित देखता है उसे शुद्ध नय जानों । 
१४/२ 
दृष्टान्तों द्वारा इसका स्पष्टीकरण 
., कमल पत्र ज्यों जल में रहता 
नित अबद्ध अस्पर्श स्वभाव । 
घट कपाल में मृद्‌ अनन्य ज्यों, 
जल में है उष्णत्व विभाव ।॥। 


..._ १४/१- अबद्ध 5 स्वतंत्र, बिना बेधा हुआ । अस्पर्श ->अछूता । अनन्य-- अपने 
स्वरूप से अभेद रूप । नियत+>स्थिर। अविशेष >न्गृणों और: पर्यायों के भेद रहित 
अखंड । असंयुकत->पर संयोग से रहित । 
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उठते हैं तूफान. “उदधि द 
पर वह रहता नियत महान । 

स्वर्ण दृष्टि में 'वर्णादिक ज्यों 


हो जाते हैं : अंतर्द्धान ॥। 


भावार्थ:--जेसे जल में रहते हुए भो कमल जल से भिन्न है और 
अपनी स्निग्धता (चिकनाहट ) गृण के कारण जल से स्पशे भीन करने 
वाले स्वभाव से युक्त है उसी प्रकार आत्मा भी शरीर एवं ज्लानावरणादि 
कर्मो से अबद्ध और अस्पर्श स्वभाव वाला है । ज॑से घट. कपाल आदि घड़े 
की पर्यायों में मत्तिका (मिट्टी) एक ही है--अन्य नहीं है उसी प्रकार 
आत्मा भी मर-ना रकादि पर्यायों में एकरूप से व्याप्त है, जँसे अग्नि के 
संस से पारी गरम होकर भी अपने शीतल स्वभाव को नहीं छोड़ता वैसे 
आत्मा भी कर्मोदयजन्य रागादि विकारों के हो जाने पर भी अपने ज्ञान- 
दर्शन स्वभाव का त्याग नही करता । ज॑से तीज़ पवन के संसर्ग से समुद्र 
तरंगित होकर भी समुद्र ही बना रहता है--पवन नहीं बन जाता बैसे 
ही कर्मोदय के निमित्त से आत्मा क्षुब्ध होकर भी पुदगल - कर्म नहीं 
बन जाता । जैसे स्वर्ण को द्रव्यदुष्टि से देखने पर उसकी पीतता गुरुत्वादि 
गुणों का आभास नहीं होता (उस समय स्वर्ण के गृण- दृष्टि ओझल 
(गौण ) हो जाते हैं ।) वंसे ही आत्मा का द्रव्य दृष्टि से अनुभव करने पर 
उसमें ज्ञान दशनादि गुणों का पृथकपृथक्‌ आभास न होकर एक आत्मा ही 
दृष्टि भें आता है । इस प्रकार आत्मा को जो अबद्ध, अस्पश, अनन्य, 
नियत अवशेष और असंयुक्‍त रूप में देखता है वही शुद्ध नय कहलाता है । 

( १५ ) 
जो आत्मा को अखंड ज्ञान स्वरूप में संस्थित देखता है 
बह पूर्ण जिनशासन को देखता है- 
जो पस्सदि अप्पाणं अबद्ध पुदर्ठ अणण्णमविसेसं । 
अपदेससुत्त मज्स॑ पस्सदि जिणसासणं सब्यं १५।॥४ 
१५/१ 
त्यों विशुद्ध नय से निजात्म को 
» कम बन्धन' स्पर्श विहीन ५ 
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जो अनन्य अविशेष बिलोके 
 'असंयुक्त  रागादिक - हीन ।। 


अविच्छिल्न अनुपम अविनाशी- 
ज्ञाननयी चेतन्य स्वरूप । 


वह समग्र जिनशासन दृष्टा 
है सुदुष्टि अनुभव रसकूप ॥ 


भावार्थ:--इस प्रकार शुद्ध नय से जो आत्मा को पुग्दल कर्मों से 
अबद्ध अस्पर्श, अनन्य अविशेष तथा नियत और असंयुक्‍त स्वभाव वाला 
अपने अखण्ड ज्ञान स्वरूप में स्थित देखता है वह शुद्ध नये से समस्त 
जिन शासन का दृष्टा है । क्योंकि अभी तक स्वपर भेद विज्ञान से शून्य 
जीव अपनी देव तारकादि संयोगी पर्यायों को एवं शरीरादि को ही आत्मा 
मात अपने ज़ानानन्दमयी निज स्वरूप को भूला हुआ भ्रम में पड़ा हुआ 
था | अब शुद्ध नय की दृष्टि पाकर उसने अपने ज्ञानानन्दमयी स्वरूप के 
दर्शन (अपनी अशुद्ध पर्यायों में भी) कर लिये--जिसे कराना जेन दर्शन 
का मुख्य उद्देश्य है ओर जिसके हो जाने पर ही जीव निश्चय से सम्य॒क्‌- 
दृष्टि बनकर आत्म कल्याण करन में समर्थ होता है : अत: इस दृष्टि से 
वह समग्र जिन शासन का दुष्टा कहलाता है । 


विशेषार्थ:-आच्षायें श्री ने इस गाथा सूत्र में शुद्ध नये से आत्मा का 
क्या स्वरूप है और क्‍या नहीं है, इसका दिशा निर्देश किया है । आत्मा के 
अबद्ध विशेषण द्वारा उसकी पर द्वब्यों से (पुदूगल कम नोकर्मादि से) 
भिन्नता दरशाई है । अस्पर्श विशेषण द्वारा पर भावों (पुद्गल के स्पर्श रूप 
रुसादि गृण पर्यायों ) से पृथकता दिखाई है । तथा अनन्य विशेषण द्वारा 
स्वयं की परिवर्ततशील पर्यायों की अनेकता में (एकता और अभिन्नता का 
बोध कराया है--ऐसा कि आत्मा अपनी पर्यायों के द्वारा परिवर्तित होते 
हुए भी आत्मा ही बना रहता है--आत्मत्व शून्य या अन्य द्रव्य रूप नहीं हो 
जाता अविशेष विशेषण द्वारा यह दरशाया है कि ज्ञान दर्शेनादि गुणों 
द्वारा जो उसमें भेद दिखाई देता है उसे गौण कर गुण और गुणी में तादात्म्य 
होने से वह अभेद रूप-अखण्ड रूप है। इस प्रकार आत्मा शुद्ध नय की 


न्‍ ड़ 
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दृष्टि में क्या नहीं है यह दरशा कश फिर वह क्‍या है? यह दरशाने के 
लिये अपदेस' सुत्तमज्झ पद गाथा सूत्र में पिरोया है। इसका अंर्थ निम्न 
प्रकार प्रतिभासित होता है । अपदेश->अखण्ड, सूत्र--शान, सज्झंर- 
मध्य अर्थात्‌ आत्मा अपने अखंड आन स्वभाव में स्थित है।* । 

' इस प्रकार आत्मा को पर द्रव्य भावों से भिन्न अखंड ज्ञान स्वभाव 
में स्थित देख लेने बाला समस्त जिन शासन का ज्ञाता दुष्टा (शुद्ध नय 
से) दरशाया है १ 

१५/२ 

शुद्ध निश्चय नय की विशेषता 
निश्चय नय की दृष्टि निराली- 

स्वर्णकार बत्‌ अति अम्लान। 
समल स्वर्ण में भी जो करती 

शुद्ध स्वर्ण की वर पहिचान॥। 
यह इंगित करती - स्वभावत: 

जीव मात्र है सिद्ध समान । 


पद परमात्म प्राप्त करने की 
रखते हम सामथ्य महान,।। 


* (१) समयसार की कुछ प्रतियों में 'अपदेस सुत्तमज्ञ॑ इस पद के स्थान पर 
“अपदेस संतमज्ञझं पद पाया जाता है जिसका अर्थ परमपूज्य आचार्य विद्यानंदजी ने 
अखंड जांत भाव स्थित' दरशाया है । 


(२) आचार्य श्री जियसेन स्वामी ने अपदेससुत्तमज्' इस पद का अर्थ निम्न 
प्रकार दरशाया है---/अपदिश्यतेज्थों बेन स भवत्यपदेश शब्दों द्रव्य श्रुसमिलि यावत्‌- 
सूत्र परिच्छित्ति रूपं भावश्वृतं ज्ञान समय इति। तेन शब्द समयेन वाच्यं ज्ञान समयेन 
परिच्छेद्यं अपदेश सूत्रमध्य भण्यते इति ।” अर्थात्‌ जिसके द्वारा अर्थ दर्शाया जाता है वह 
जब्द द्र्यशूत और सूत्र परिश्छित्ति रूप भावश्त-इस प्रकार शब्द समय के हारा कहा 
जाने बाछा और ज्ञान समय के द्वारा जाना जाने बाला जो पदार्थ उसे- अपदेश सूत्रमध्य॑ 
कहा जाता है । 
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... भामाधे:-- शुद्ध नय की दुष्टि चतुर स्वर्णकार के समोत होती है---जैसे 

स्वर्णेकार अन्य धातु मिश्रित सोने में शुद्ध सोत्य कितना है-->यह अपनो 
पेनी दृष्टि से जाँच कर पहिचान कर लेता है उत्ती अकार संयोगी ओर 
बिकारी पर्यायों में आत्मा का झुद्ध स्वरूप क्‍या है, यह शुद्ध नये अनुभव 
कराता है। वह यह दरशाता है कि चैतन्य स्वभावी जीवत्व दृष्टि में सभी 
आत्माएँ शुद्ध और समान हें । और इसलिए शरीरादि कर्म मलों से लिप्त 
रहते हुए भी आत्मा उन पर विजय प्राप्त कर अपने पुरुषार्थ द्वारा स्वयं 
सिद्ध भगवान्‌ बन सकता है । 


१५/३ 
सिद्ध परमात्मा कौन और कंसे बनता है ? 
जो मिथ्यात्व ध्वस्त कर पावन- 
ज्ञान प्राप्त बत निज रस लीन- 
कर्म कलंक पंक से होता 
मुक्त वही सत्पात्र प्रवीण ॥। 


राग द्वेष बिन तज स्वात्म को 
सर्व॑ दृष्टि परमात्म स्वरूप-। 


यदि माना एकांत ग्रहण कर 
आत्म वंचना यह विष कप ॥ 


भावार्थ:--- जो अपनी मिथ्या झ्रांतियों को दूर कर सम्यग्दृष्टि बन 
सम्यग्ल्ञान पूर्वक आत्म स्वरूप में लीन होता है वही मुक्त होने की सत्पात्रता 
प्राप्त कर कर्म मलों को धोता हुआ मुक्ति को प्राप्त होता है । किन्तु 
मोह व राग द्वेषादि विकारों के दूर किए बिना यदि प्राणी अपनों अशुद्ध 
पर्याय में रहता हुआ भी स्वयं को परमात्मा मान लेता है तो उसकी वह | 
आत्मवंचना द्वी कहलावेगी; क्योंकि वह निश्चयाभासी बन कर अशद्ध 
दशा में रागी द्वेषी बना रह कर भी आत्मा को सर्वथा शद्ध मान स्वयं को 
रहा है । यत: बतंमान अशुद्ध दशा में ही वह अपने को सिद्ध और शद्ध 
मान रहा है । 


जी सा 
आत्म वंचना का दुष्टान्त । 
यथा भिक्षु मन में चक्री बन 
सिहासन पर हो आसीन-। 
शासन करने लगा, किंतु थी- 
' उसकी दशा वही अतिदीन ॥। 
तथा निदरचरयाभास विवश जो- 
आत्म शुद्ध कह सिद्ध समान । 
बन स्त्रछंद विचरण करता वह 
संसृति का ही पात्र अयान ॥। 


भावा्थ:-- जैसे कोई भिखारी स्वयं को मन ही मन चक्रवर्ती राजा 
मानकर पथ में आने जाने वालों को शासक के समान आज्ञा प्रदान करने लगे 
तो उसका यह पागलपन ही कहलावेगा। वेसे ही राग-देषादि विकारों पर 
रत्नत्नय की आराधना द्वारा विजय प्राप्त किये बिना व आत्म शक्षितयों को 
पुरुषार्थ द्वारा प्रकट किए बिना स्वछंद विचरण करते हुए स्वयं को परमात्मा 
मान बेठना हास्यास्पद आत्म वंचना ही कहलूाएगी । 


(१६) 
व्यवहार और निश्चय मोक्ष मार्ग में केवल गुण गृूणी का भेद 
दंसणणाण चरित्ताणि सविदव्यापि साहुण णिच्च । 
ताणि पुण जाण तिण्णिबि अप्पाणं जाण णिच्चय वो ।१६॥ 
आत्म जिद्धि हित साधुजनों को 
दर्शन ज्ञान चरित्र महान । 


सदुगुण नित उपासना करनें- 
योग्य कहे कंवलि भगवान्‌ ।। 


रद. '.... समयसार/बैभव . 


निरचय से ये चिद्विलास हेैं- 
अतः आत्म ही हैं साकार॥ 
साधन साध्य विवक्षा में त्य- 
रूप आत्म का है व्यवहार ॥। 
भावार्थ:--आत्म साधक साधुजनों को आत्मसिद्धि के अर्थ सम्यग्द्शन 
ज्ञान एवं चारित्र स्वरूप सदगणों की नित्य उपासना करना चाहिए- 
ऐसा व्यवहार तय से उपदेश दिया जाता है। यह गुण और गणी में 
कथंचित्‌ भेद कथन का सूचक है। किन्तु निश्चय दृष्टि में गुण-गुणी में भेद 
नहीं होता अत: इस दृष्टि से तीनों गृण आत्मा ही हैं ! व्यवहार से गुणों को 
साधन और गुणी आत्मा को साध्य बना कर साधक को प्रारम्भिक दशा 
में गुण-गुणी भेद कथन कर बस्तु का ज्ञान कराया जाता है। इससे मोक्ष 
मार्ग उभय नयात्मक सिद्ध हो जाता है। 
( १७ ) 
व्यवहार मोक्ष मार्ग की उपयोगिता का दृष्टान्त 
जह॒णाम को वि पुरुसो रायाणं जाणिवृण सहहृदि । 
तो त॑ अणुचरदि पृणो अत्वत्यीओ पयलेण ।१७।॥॥ 
धन का इच्छुक व्यक्ति प्रथम ज्यों 
राजा को सम्यक्‌ पहिचान। 
राज्य पाट वेभव विलास लख- . 
उस पर करता दृढ़ श्रद्धान ॥॥ 
फ़िर तल्मय हो सेवा कर वह 
रखता सतत प्रसन्न सयत्न । 
बन जाता है धनी इसी से- 
पाकर धरा, धाम, धन, रत्न ॥। 


भावाथे!--- जैसे कोई धन की प्राप्ति का इच्छुक व्यक्ति राज्यपाट 
तथा अन्य वेभबों द्वारा सर्वे प्रथम राजा की पहिचान कर कि यही राजा 
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है” ऐसा श्रद्धान करता है और फिर उसकी तन मन से सेवा कर उसको 
प्रसन्न कर लेता है तब ही वह राजा के प्रसाद से धन-धास्यादि पाकर धनी 
बने पाता है । 


( १८ ) 

दा्ष्टान्त 
एवं हि जोकराया णावव्यों तहय सहहेदय्वों। 
अणुचरितव्यों य पुणो सो चेव दु सोक्थका्मेण ।।१८।। 


त्यों तजकर मतिमोह - कामना- 
करे मुक्ति की जो मतिमान्‌ । 
उसे उचित चिद्रप भूप की 
करना प्रथम सही पहिचान ।। 


फिर श्रद्धारत रमें उसी में 
कर वर चिदानंद रस पान । 


उसे मुक्ति साम्राज्य सहज ही 
हो जाए संप्राप्त महान ।। 


भावार्थ:--इसी प्रकार जो व्यक्ति मुक्ति चाहता है उसे चिदानन्द 
स्वरूप आत्मारूपी राजा की उसके स्वाभाविक (शक्ति दृष्टि से) विद्यमान 
गुणों द्वारा ठीक-ठी क पहिचान कर लेना उचित है। इस प्राथमिक कत्तेव्य 
का पालन कर फिर उसके गणों की सेवा उपासना करते हुए उसी में रम 
जाना चाहिए । इससे उसको स्वयं की गुणरूपी सम्पत्ति प्राप्त होकर मुक्ति 
का साम्राज्य स्वयं ही प्राप्त हो जावेगा । अर्थात्‌ गुणों की उपासना करने 
से उसके विकार दूर हो जावेंगे और अव्यक्त गुणों का विकास होकर 
उसका आत्मा- परमात्मा बन जावेगा । दूसरे शब्दों में जब आत्मा अपने 
वास्तविक स्वरूप को समझ सम्यरदृष्टि बन कर स्वरूपा चरण द्वारा आत्म- 
स्वरूप में लीन हो जावेगा तब वह शीघ्र ही कर्म बन्धनों से मुक्त होकर 
परमात्मा अन जावेगा । 


हक 8. ४...  समय्सास्वैध्क 
गे (१९ ) 
जीव की अप्रति बुद्ध (अज्ञान) दशा कब तक ? . . :.:. 
कम्मे णोकम्सम्हि य अह॒भिदि अहक जे कम्स-णोकस्सं। 
जा एसा खल बुद्धी अप्यडिबद्धों हुवदि तादव ।११९११ 
यह प्राणी संसार दशा में 
भूल रहा शुद्धात्मक स्वरूप । 
देह तथा रागादि भाव को 
म्रमवश मान रहा निज रूप ।। 
मेरी हैं रागादि विकृतियाँ 
. कर्म जन्य पुद्गल प्रिणाम ।' 
यों क्रम बुद्धि बनी रहने तक 
अप्रति बुद्ध हें आतम राम ॥। 
भावार्थ:-- संसार दशा में यह अज्ञानी बना हुआ जीव अपने 
ज्ञानानषदमयी चित्‌ स्वरूप को भूला हुआ रागादि विभावों एवं पौद्गलिक 
जड़ शरीर को ही भ्रमवश आत्मा मान रहा है। शरीर तो पर है ही; 
किन्तु आत्मा के पुदूगल कमदिय जन्य (नेमित्तिक) रागादि भाव भी पर 
कहे जाते हैं | चूँकि परमात्म दशा में उनका अभाव .हो जाता है अतः ये 
आत्मा के गुण या उसके स्वभाव नहीं माने जा सकते । किन्तु जीव उन्हें 
अपना स्वभाव माने हुए हैं। इस गलत धारणा के कारण ही यह जीव 
अप्रतिबुद्ध या अज्ञानी कहलाता है । 
( २०+२१+ २२ ) 
 अप्रतिबुद्ध (अज्ञानी जीव की प्रामिक धारणा का स्पष्टीकरण 
अहमभेद॑ एदमह अहमेदस्सेव होमि मम एदं। 
अण्णं ज॑ पर दव्यं सच्चित्ताचित मिस्स वा ॥॥२०॥। 
आसि में पुव्यमेदं अहमद चाजि पुव्व कालम्हि। 
होहिदि पुणो कि सज्स अहसेदं चाथि होस्सामि ३२११४ 
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7 एवं तु असंभूद॑ आवधियर्ण करेदि संमूढ़ो । 
_. भूवत्य जाणंतो ण करेंदि तु अलंगूढ़ो ॥२२॥ 
.. आत्म भिन्‍न जड़ चेतन एवं 
मिश्र द्रव्य हैं अपरंपार । 
पुत्र कलत्न मित्र भृत्यादिक- 
या धन धान्य राज्य परिवार ॥॥। 
ये सब में हूँ-में ये सब हें, 
ये मेरे में इनका राव। 
संयोगी द्रव्यों में एव 
समुत्पन्न हों जो भ्रमभावं।। 
पृवंकाल में ये मेरे थे- 
अथवा में इनका था कांत ॥ 
आगामी ये मेरे होंगे - 
में तन्‍्मय बन रहूँ नितांत ॥॥ 
ऐसे असद्विकर्म निरंतर 
करता रहता जो चिदुर्घांत- 
वहू॒ परात्मदर्शी बहिरातम 
अप्रतिबुद्ध ही हैं. विभ्रांत ॥॥ 
अग्नि-अग्नि है, - ईंधन-ईंधन, 
अग्नि नहीं है ईधने भार। 
ईंधन भी नहिं अग्निमयी है 
हुआ न होमा किसी प्रकार।। 
त्यों चेतन देहादिक से मिल- 
" कर भी रहता भिन्‍न नितांत। 
स्व-पर भेद पाकर सुदृष्टि यों 
बसता  सम्यरदष्टि नित्ांत ।॥॥ 


० “.. समयसार-अैभव 


ु भावार्थ:-- इस संसार में आत्मा से भिन्न सभी पदार्थ चाहे वे जड़ 
शरीर या धनादि हों अथवा पुत्र, स्त्री, मित्र. सेवकादि चेतन हों--आत्मा 
नहीं है और न आत्मा के हैं; किन्तु मोही, अज्ञानी, जीवः समझता है कि 
शरीर ही में हैं अथवा में ये पदार्थ हें या ये पदार्थ मेरे हैं और में इनका 
हैं। इस प्रकार भ्रमपूर्ण अनेक मान्यताएँ हें-जिनके वश होकर मोही जीव 
अहंकार ममकार किया करता है। 
बतंमान के सिवाय भूतकाल के संबंध में भी 'ये मेरे थे--और हें 
इनका था' अथवा भविष्य में ये मेरे होवेंगे और में इनका होऊँगा' ऐसे-ऐसे 
संकल्प विकल्प जो अज्नानी जीव किया करता है--वही परमात्मवादी या 
बहिरात्मा है । 
जैसे ई धन में प्रविष्ट अग्नि-अग्नि है और ईधन-ईधन है। ईधन 
अग्नि नहीं है और अग्नि ई धन नहीं है । भूतकाल में भी दोनों पदार्थ 
पृथक-पृथक्‌ थे और भविष्य में भी रहेंगे । इसी प्रकार यह आत्मा भी 
शरीरों में प्रविप्ट हुआ आत्मा ही रहता है, शरीर (जड़ ) नहीं बन जाता । 
जड़ जड़ ही रहता है--और चेतन चेतन । इस प्रकार स्व और पर के भेद 
विजान द्वारा ही बहिरात्मा जीव अन्तरात्मा-अर्थात्‌ सम्यग्दृष्टि बन पाता है । 
आम 
बहिरात्म दशा को भत्सना 
अण्णाण मोहिदशदी मज्ञभसिण भणदि पोग्गलं दव्यं । 
बद्धमबद्धं च तहा जोबो बहुभाव संजुत्तो ॥२३॥ 
तम अज्ञान जनित म्रमतम वश- 
समझ पड़ गई कंसी धूल? 
बद्ध अबध सकल पुद्गल को 
चेतन मान: कर रहा भूल । 
देह गेह परिवार आदि को- 
मेरे मेरे कहे अयान। 
मोह राग द्वेषादि विक्ृति रत-- 
अति विक्षिप्त चित्त मति म्लान । 


शसंपयंसार-जेसव ण ॥ ३१ 


भाषाये:-अनादि काल से जींव से बद्ध शरीरादि एवं अबद्ध पुत्र 
धनादि पर पवार्थों को खमवश अपने मानने की जो भूल आत्मा को हो रही 
है उसी का यह परिणाम है कि यह जीव देह गेहादि पर वस्तुओं में अहंकार 
ममकार करता हुआ पागलों की भाँति नाना प्रकार के संकल्प विकल्प कर 
दुःखी बना रहता है । 
8, 
आत्म संबोधन . 
सच्वण्टुणाण विट्ठो जीवों उदओग लक्खणो णिच्च । 
किह सो पोग्गलदण्बीभूदों ज॑ं भगसि सज्ञमिर्ण ।॥२४॥। 


बे 


बीतराग के दिव्य ज्ञान में 
आत्म तत्व पुदु्गल से भिन्‍न- 
झलक रहा वर ज्ञानज्योतिमय 
चिदानंद रस पूर्ण अखिन्न ।। 
कंसे हो सकता चेतन का 
पुदू्गल सँग अविभकत स्वभाव ? 
जो तू जड़ परिकर को मरें- 
मेरे कहता चेतनराव ? 
भाषाये:-- हे आत्मन्‌ ! बीतराग भगवान्‌ के निर्मल ज्ञान में 
झ्रीरादि जड़ पदार्थों से भिन्न चेत्तन्य स्वभावी आत्मा उपयोगमयी स्पष्ट 
झलक रहा है, अतः जड़ चेतन में एकीभाव (एकता) कंसे संभव है; 
जिससे कि त्‌ जड़ शरीरादि को अपना मान भ्रमित हो रहा है ? 
( २५ ) 
पुदूगल को अपना कब कहा जा सकता था ? 
जदि सो पोग्गलद॒व्बी भूदो जोक्स सागदं इदरं । 
तो सबका बोलुं जे मज्ञसिद पोरनल दव्य ।॥२५॥। 


चेतन मय परिणत हो सकता- 
यदि पुदूगल तंब ही अविराम- 


आम ....। संमयंताधवधक 
यह कह सकते थे कि हमारा-: द 
... ही है देहादिक परिणाम ॥॥ 
सोचो भव्य ! एंक क्षण भी थदि 
तज मति - मोहमयी अज्ञान। 
तो जड़ चेतन में हो जाये 
सहज भेद विज्ञान महान॥ 
भावारथं:-- यदि शरीरादि पुदूगल कभी भी चैतन्य भाव को प्राप्त 
हो सकते तो शरीशादि जड़ पदार्थों को अपने मान उनकी परणंतियों को 
अपना माना जा सकता था और शरीर के काले गोरेपन से आत्मा को 
काला गोरा भी; किन्तु यह कदापि संभव नहीं है । अतः: हे आत्मन्‌ ! यदि 
तू एक क्षण के लिए भी उक्त तथ्य पर गंभीरता से विचार कर लेबे तो 
जड़ व चेतन में भिन्नता तुझे सहज ही ज्ञात हो जाबे और इसी भेदज्ञान 
के फलस्वरूप तृझे सम्यग्दर्शन की प्राप्ति हो जावे । 
( २६ ). 
एक महत्वपूर्ण प्रश्न 
जदि जोवो ण सरीोरं तित्थरायरिय संथुदी चेब । 
सव्याति हवदि सिच्छा तेण दु आया हवदि देहों ॥॥२६॥ 
: * यदि चेतन नहिं देहमयी है- 
तब आचाये तथा जिनदेव-- 
संबंधित सम्पूर्ण. स्तुतियाँ- 
मिथ्या सिद्ध हुई स्वयमेव ॥ 
यथा सूर्य शरमा जाता है- 
* निरख देव! तब कांति महान।.. 
भव्य जनों को करवाती तब-- 
: दिव्य ध्वनि धमरमृत पान ॥। 
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.. ... भावार्थ--हें स्वाभिन्‌ ! आंपने जो शरीर और आत्मा में भिन्नता 
दरशाई है-इससे आच्षार्यो तथा तीर्थ करों की स्तुतियाँ भी मिथ्या सिद्ध 
ही जावेंगी । जैसे 'हें भगवन्‌ ! आपकी देह की काँति को देखकर सूर्य भी 
शर्भिन्दा हो जाता है। अथवा आपकी दिव्य ध्वनि भव्य जीवों को धर्माकृत 
का पान कराया करती है-/आदि । (यह एक प्रश्न है) 
' ( २७ ) 
प्रश्न का समाधान 
वबहारणओ भासदि जोबो देहो थ हवदि खलु एक्को । 
ण दु णिच्छयस्स जोबो देहों य कदावि एक्कट्ठों ॥॥२७।। 
२७/१ 
सुनो भव्य ! वस्तुतः भिन्‍न है- 
जीव देंह से यदपि महान । 
बंध दशा में ऐक्येय मानकर 
चलता नय व्यवहार विधान ॥ 
यथा शर्करा मिश्रित जल को- 
मीठा कहता है संसार। 
त्यों जिनेन्द्र का भी देहाश्रित 
संस्तव होता विबिध प्रकार ॥ 
भावार्थ:-- हैं भव्य ! यद्यपि आत्मा शरोर से वस्तुतः भिन्न है; 
किन्तु अनादिकाल से संसार दशा में आत्मा के कर्म बन्धन में पड़े रहने से 
आत्मा और शरीर के मिले रहने (एकमेकर दिखने) के कारण व्यवहार 
नय से दोनों में एकत्व दिखाई देता. है और इसीलिए जीव को व्यवहार नय 
से मृतिक भी कहा गया है । जैसे शर्करा मिश्रित जल को मीठा जल कहा 
जाता है वैसे हीं जिनेन्द्र देव का भी देहाश्वित स्तवन किया जाता है। 
२७/२ 
व्यवहार स्तबन का मुख्य कारण 
प्रमौदारिक काय अलौकिक- 
निविकार मुद्रा लख . शांत- 





. भ्रव्य जीव 'परमात्म तत्व का 
दर्शन करता तत्र नितांत ॥ 
दिव्य देह से वीतराग्रता ७ 
यत: प्रस्फूटित है साकार । 
अतः साध्‌ संस्तवन वंदना- 
नित प्रति करते परम उदार ॥३ 


भावाथ्े:--- भगवान्‌ का परमौदारिक शरीर अलौकिक शान्त छवि, . 
एवं वीतराग मुद्रा के दर्शन द्वारा भव्य जनों को उसमें परमात्मतत्व के 
दर्शन हो जाते हैं । यतः भगवान्‌ की वीतराग मुद्रा में उनकी बीतरागता 
की आंतरिक झलक प्राप्त होती है इसीसे साधुजन उनकी श्रद्धापूर्वक वंदना 
स्तवनादि बढ़े चाव से किया करते हें । 


२७(र 
दिव्य देह तो दूर, - चरणरज- 
भी बन रहती वंद्य, निदान । 
जिससे पावन भूमि लोक में- 
कहलाती है 'तीर्थ” महान ॥। 
पाषाणों से निर्मित घर भी 
मंदिर कहलाते अभिराम । 
मूर्ति अक्त्रिम कृत्रिम प्रभु की 
बंदनीय हों आठों याम ॥॥ 
२७४ 
जिन्हें नमन करते सुर नर मुनि 
इन्द्रादिक गाकर गुणमान । 
तन्निमिस जीवन कृतार्थ कर. 
पाते सम्कदर्शन ज्ञान ॥॥ 


प्रथम भूमिका में संसारी 
-“ रह व्यवहार साधंता- लीन 
'निरचय. लक्ष्य बना कर करते 
धर्माराधन नित्य. प्रवीण ॥ 
भावाण:--- भगवान्‌ की दिव्य देहुकी तो बात ही क्या है ! 
उनकी चरण रज भी भस्तक से लगाई जाती है तथा उस चरणरज सं 
पवित्न भूमि तीर्थ बत जाती है । भगवान्‌ की मूर्ति से अलंकृत पाषाणों 
से निर्मित घर मंदिर कहलाते हैं और कृत्रिम एवं अक्ृत्रिम मूर्तियाँ 
सभी जनों को वंच्यनीय बन जाती हैं । 
भगवान्‌ की उन मूर्तियों की सुर, नर, मुनिगण पूजा करते हैं और उनके 
दर्शन कर भव्य जीव सम्यम्दर्शन प्राप्त कर सम्यरदृष्टि भी बन जाते हैं । 
वस्तुतः प्रथम भूमिका में साधक व्यवहार धर्म की साधना द्वारा अपने 
निश्चयके लक्ष्य की प्राप्त करने में समर्थ होते हें अत: इन्द्रादिक देव भी 
अष्टाह्विकादि पर्बो में नन्‍्दीश्वरादि दीपों में जाकर जिनेन्द्र की मूर्तियों के 
सहारे भक्तिभाव से आत्मा की उपासना किया करते हैं । 
( २८ ) 
देहाश्रित जिन स्तवन में साधु की भावना 
इणसण्णं जोबादो देहूं पुस्गलमय भुणित्तु मुनि । 
भण्णदि हु संथुवों बंदिदों मए केबलो भयव ॥२८॥ 
यदपि भिन्‍न विभुवर की काया 
आत्म तत्व से स्वतः स्वभाव । 
तंदपि साधु संस्तवन वंदना 
करने का रखते हैं चावब॥ 
मान यही - मेने बंद हैं - 
निरयय ही केबलि भगवान्‌ । 
और संस्तवन किया उत्हीं का 


किक. 


भव्ितिभाव से गा गुणगान ॥॥ 


'३ डे श समयसार-वैभव 
भावार्थ:--यंद्यपि भगवान्‌ की आत्मा से उनका शरीर बस्तुत: भिन्न है. 
तौ भी मुनिजन भक्तिभाव से उसकी बंदना और संस्तबन करते हँँ-- 
उस समय वे यही मानते और भावना रखते हें कि मेंने वास्तव में केक्‍्ली 
भगवान्‌ की हो वंदना और स्तुति की है। अभिप्नाय यह है कि देव की 
देह के आश्रय से देव वंदना और स्तुति की जाती है--देह॑ तो माध्यम 
या आलंबन मात है । 
(२९ ) 
निश्चय नय से जिन स्तवन 
त॑ं णिच्छयें ण जुअजदि ण सरीर गुणा हि होंति केबलिणों । 
केवलि गुण थुणदि जो सो तच्च कंर्बाल थुणदि ॥॥२९॥। 
निव्चय से नहिं काय संस्तवन 
देव स्तुति कहलाती है । 
यतः न काया के गुण प्रभु में 
जिनवाणी दरशाती है।। 
निविकार प्रभु के गुण गाकर- 
जो संस्तव होता मतिमान्‌। 
वही वस्तुत: जिन स्तवन हें-- 
निश्चय नय की दृष्टि प्रमाण ॥। 
भावा्:--निश्चय नय से विचार करने पर प्रभु की देह का स्तवन 
देव का स्तवन नहीं होता; क्योंकि देह के गुण जिनेन्द्र देव के गुण नहीं 
है । अतः वीतराग देव की आत्मा के गुणों का गान कर जो स्तवन किया 
जाता है--निश्चय से वही देव स्तुति कहलाती है। 
( ३० ) 
दृष्टान्त द्वारा उक्त कथन का समथन 


णयरस्मि वण्णिदे जह ण हि रष्णो वण्णणा फदा होदि । 
वेह गुण थुब्बतें हि केबलि गणा थुदा होंति ३३०१ 


:, समबंसार-बैशव ह ह ' ३७ 


. सुन्दर सर्गर - स्वर्ण सम जिसमें- . 
द बन उपवन प्रासाद' महान । 
. यूँ न नगर संस्तवन से होता 
. उसके राजा का गुणगान।। 
त्यों विभुवर की दिव्य देह का 
करने से संस्तवन, निदान- 
संस्तुत कहलायेंगे कंसे - 
केवलि श्रुतकेवलि भगवान्‌ ? 
भावार्थ :--- जैसे कोई नगर बड़ा ही सुन्दर है, जिसमें स्वर्णमयी 
भहल हैं और मनोहर वन. उपवन आदि शोभायमान हैं इस प्रकार नगर 
की प्रशंसा करने से उसके राजा की प्रशंसा नहीं होती । इसी प्रकार 
भगवान्‌ की दिव्य देह की प्रशंसा करने से निश्चय से भगवान्‌ का स्तवन 
नहीं कहला सकता । 
! (३१ ) 
निश्चय जिन स्तवन का प्रथम रूप 
जो इंदिये जिणित्ता णाणसहा वाधियं मुणदि आदं । 
त॑ खलु जिदिदियं ते भरत जे णिच्छिदा साहू ॥३१॥ 
तब फिर क्‍यों कर निश्चय नय से 
जिन सस्‍्तवन होगा अम्लान ? 
सुनो, द्रव्य भावेन्द्रिय के प्रिय- 
विषयों में प्रवुत्त सब ज्ञान- 
पृथक्‌ जान ज्ञायक स्वभाव से 
अपना रूप लिया पहिचान । 
वही जिते।नद्रय जिन कहलाता- 
 यहू निश्चय संस्तवन सुजान 0 





हि कि है आवार्थः- निश्चय नय से जिल 'ह्तबन का क्‍या रूप है ! इस प्रश्न... 
“के उत्तर में आचार्य दरशाते हैं कि द्रव्य और भावेन्द्रियों के बह: अति 
उत्मूख होने से जो रूप रसादि या गोल त्िकोणादि पदार्थों के जेयाँक 
रूप ज्ञान की परणति है वह ज्ञायक भावभयी चैतन्य परणति से एक 
प्रकार भिन्न है। इस प्रकार जिसने अपनी इन्द्रियों के विषयभूत पदार्थों 
और अपने ज्ञान में प्रतिबिबित आकारों में राग द्वेष न कर इन्द्रियों व्‌ उनके 
विषयों पर विजय प्राप्त कर ली है बह वस्तुत: जितेन्द्रिय होने से जिन 
कहलाता है । निश्चय नय॑ से जिन स्तुति करने का यह एक प्रकार है । 
साराँश यह है कि जिसने पंचेन्द्रिय के विषयों में अपनी रुचि का परित्याग 
कर दिया वह द्रव्येन्द्रिय जितू है और उन विषयों के प्रति अपने उपयोग 
को नहीं लगाकर आत्मोन्मुख हुआ वह उसकी भावेन्द्रिय विजय है। जिसने 
ऐसा किया वह जितेन्द्रिय जिन है और उसको “जितेन्द्रिः कह कर स्तुति 
करना यह एक प्रकार ए्नि स्तवन है। 
( है२ ) 
निश्चय नय से जिन स्तवन का द्वितीय प्रकार 
जो मोहं तु जिणित्ता णाणसहावाधियं मुणदि आदं । 
त॑ जिद सोहं साहुँ परमद्ुवियाजया विति ॥३२।॥। 
आत्म शत्रु खल मोह प्रबल है, 
जिसने फैलाकर विम्मांति । 
जीवों को भव में भरमाया 
जीत उसे की जिसने क्रांति ॥॥ 
जाना ज्ञानानंद मयी - सत्‌ 
परम तत्व विज्ञान निधान। 
वही मोहजित्‌ जिन कहलाता- 
यह द्वितीय संस्तवन महान ।। 


... + भावा्थे:-- आत्मां का प्रबल शत्रु मोह है--जिससे संसार में समस्त 
.. जोवों को वश कर भ्रमित किया है । इस शत्रु को जिसने आत्मबल से 
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... जीत कर अप प्ररमात्म तत्न को ज्नानत्दमवी अनुधव कर लिया उसे मोह 
'.. जित्‌ कहुकर प्रशंसा करना--यह जिन स्तवत् का द्वितीए प्रकार है।..' 
| ( ३३.) . 
। निश्चय जिन स्तवत का तुतीय रूप 
जिद मोहस्स दु जहया खोणो मोहो ह॒वेज्ज सरहुस्स । 
तइया हु खोण मोहों भण्णदि सो णिच्छयरविदृहि ॥।३३॥। 
वही मोहजित्‌ साधु पुरुष जब 
संजकर परम समाधि नितांत- 
स्वानुभूति रत रह क्षय करता- 
मोह महातम का निर्त्रांत ॥ 
उसे क्षीण मोही जिंन कहकर 
किया गया जो जिन गृणगान। 
वही शुद्ध परमार्थ दृष्टि से 
है जिनेन्द्र संसतव अम्लान;॥ 
भावा्थ:--- मोह पर बिजय प्राप्त करने वाला यही साधु पुरुष जब 
परम समाधि में लीन होकर मोहादि घातीय कर्मों का नाश करते हुए 
अनन्त ज्ञान दर्शनादि गुणों की अभिव्यक्ति कर लेता है तब उसे क्षीण मोही 
जिन कहकर स्तवन करना--स्तवन का तुतीय प्रकार है। तात्पयं यह कि 
बिमल ज्ञानदर्शनादि आत्माभिमुखी जनों में अभिव्यक्त गुणों की स्वुति 
करना ही निश्चय स्तवन कहलाता है। 
( ३४ ) 
निश्चय प्रत्याख्यान 
सब्यें भाये जम्हा पच्चक्खादो परेत्ति णादृूण । 
तम्हा पच्चक्खार्भ जराणं णियमा सर्णेदव्य ॥३४॥। 
... आत्म द्रव्य से प्रगट भिन्न जो- 
" चतन्यमंगी.. संसार । 


आम .... समवसारजैभब 


तत्तसम निज रागादि विकारी 
भावों को भी भिन्‍न वित्तार-!। 
आत्म ज्ञान जाग्रत होता जब 
कर वर चिदानंद रस पान-- 


ज्ञान वही पर त्यागमयी है- 
शुद्ध दृष्टि में प्रत्याख्यात ॥। 
भावार्थ:--संसार के जो जड़ व चेतन पदार्थ अपनी आत्मा से भिन्न 
हैं उनसे तथा अपनी आत्मा में भी जो कर्मोदियजन्य रागादि विकारी भाव 
उत्पन्न होते हें उन सबसे स्वयं को भिन्न अनुभव करते हुए (कि वे मेरे 
स्वभाव नहीं हैं) आत्मा में जो पर त्याग रूप भेद विज्ञान उत्पन्न होता है । 
वही ज्ञान निश्चय प्रत्याख्यान कहलाता है। दूसरे शब्दों में आत्मा में जो 
पर पदार्थों और परभावों के प्रति अहंकार ममकार का भाव रहा करता 
है उसका दूर हो जाना ही निश्चय प्रत्याख्यान है । 
( रे५ ) 
निश्चय प्रत्याख्यान का दुृष्टान्त 
जह॒णाम कोवि पुरिसों परवव्वभिर्ण ति जाणिढु मुयदि । 
तह॒सब्बे परभाव णादृूण विभुज्चतें जाणों ॥३५॥ 
यथा रजक से भ्रांत पुरुष इक-- 
ले आया पर का परिधान । 


अपना मान पहिन सोया, तब- 
स्वामी ने आ की पहिचान । 
माँगा अपना वस्त्र, तब तजा- 
त्वरित म्रांत ने, त्यों प्रमलीन ॥॥ 
जीव सुगुरु से ज्ञान प्राप्त कर. 
त्याग करे रागादि मलीन ।॥। 
भावार्थ :--- जैसे कोई व्यक्ति धोबी (रजक) के यहाँ गया और भ्रम 
वश दूसरे व्यक्ति की चादर लाकर ओढ़कर सो गया । किन्तु जब चादर 


समयसास्वेश्रव | रे े ४१ 
. का स्वामी धोबी से पता लगाकर उस सुप्त सनुष्य को जगाकर कहने लगा 
कि भाई ! यह चादर तो मेरी है तब उस सोये हुए व्यक्ति का चादर में 
निजत्व का भ्ाम तुरन्त दूर हो गया और उसने चादर के स्वामी को चादर 
लौटा दीं । उसी प्रकार मोही जीवों का पर वस्तु में अपनत्व का शाम 
सद्गुरु के उपदेश को पाकर दूर हो जाता है । गुरूपदेश से या स्वयं ही भेद 
ज्ञान द्वारां श्रम का दूर हो जाना ही निश्चय प्रत्यास्यान है । 
( ३६ ) 
भेद ज्ञानी की मोह प्रति निर्ममता 
जत्थि सम को वि सोहो बुज्ञ दि उपओग एव अहमेकक्‍्को । 
त॑ सोहणिम्भत्तं समयस्यथ वियाणया विति ॥३६॥। 
मम स्वभाव नहिं किचित्‌-जितने 
राग देष मोहादि विकार। 
में उपयोगमयी चेतन - हूँ 
पावन चिदानंद घन' सार ॥। 
समयसार ज्ञाता कहलाता- 
यही भेद विज्ञान - निधान । 
मोहभाव से निर्ममत्व रह- 
करता चिदानंद रसपान ॥। 
भावारथे:--- जितने भी मोह जन्य रागादि विकार भाव हें वे मेरे 
स्वभाव नहीं हें--विकार हैं, में चेतन्‍्य स्वरूप ज्ञान द्शनमयी आत्मा हूँ 
ऐसी भावना भेदज्ञान से शुद्धात्म स्वरूप का अनुभव करने वाले ज्ञानी 
व्यकित में रहा करती है । जो कि मोह से मुक्स होकर चिदानन्द का रस 
पान किया करता है. । 


अ 


( ३७ ) 
ज्ञानी की घर्मादिक द्रव्यों के प्रति निर्ममत्वता 


णत्थि हि मम धम्सादी बुज्ञवि उवओग एवं अहसेक्को । 
ते धस्मणिम्भमसं, समयस्स वियाणया विति ॥॥३७॥। 





:. विश्व चेराचर व्याप्त धर्म- 
ह  आंदिक द्रव्यों से निबिड़ नितांत ॥ 
में नहिं हूँ इन रूप कभी, मम- 
रूप न दिखते ये सम्म्रांत ॥। 
शाश्वत ज्ञायक भाव हमारा 
पावन परमानंद स्वरूप । 
देहादिक सब' प्रकट भिन्‍न हें- 
धर्मादिक भी हें पर रूप ॥ 
भाषायं:--- भेद ज्ञानी जीव विचार करता है कि यह चराचर विश्व 
जीव पुदूगल धर्म, अधर्म, आकाश, काल इन द्रव्यों से ठसाठस भरा हुआ 
है। किन्तु में इन धर्मादिक सभी द्रव्यों से भिन्न हँ--न ये मेरे हें और ने 
में इनका हूँ । मेरा स्वभाव तो ज्ञानानन्द स्वरूप है | ये देहादि जड़ पदार्थ 
तो प्रत्यक्ष ही भिन्न हें किन्तु रागादि भाव भी तथा धर्मादि परोक्ष द्रव्य भी 
मेरे स्वभाव नहीं । 
( ३८ ) 
ज्ञानी का आत्म चितन 
अहसेक्को खलु सुद्ो दंसणणाणमइओ सदारूयों । 
ण वि अत्थि मज्म किलि थि अण्णं परमाणुमेत्तं पि ॥३८॥ 
सचमुच हूं में कौन, अहा ! 
बस एक शुद्ध चिद्रूप अनूप । 
दर्शन - जञानमयी,  अविनाशी, 
अद्वितीय. आनंद स्वरूप ॥ 
रूप रहित हूँ, में न किसी का 
मम परमाणुमात्न नहिं अन्य । 
यही शुध्द परमात्म भावना 
भव से करती पार, के अन्य ॥ 


..... भ्वा:-- में वस्तुतः कौन हूं? में एक अखंड, दर्शन शातादि 
' का पिण्ड, शाश्वत, शुद्ध, चिदानन्द स्वरूप, अमूतिक, अनुपम आत्मा हूँ । 
न तो में किसी अन्य का हूँ और न परंमाणुसात्र कोई मेरा है। ऐसा शक्ति 
रुप में. अपने आत्मा का परमात्म स्वरूप चिन्तन और अनुभवन ज्ञानी करता 
है | ऐसा चिन्तन और अनुभवन के बल से आत्मा भव से पार होकर 
एक दिन परमात्मा बन जाता है। यह चिन्तन शुद्ध नय का विषय है 
इसके बिना शुद्धात्म स्वरूप से अनभिज्ञ व्यक्ति परात्मवादी बना रहकर 
संसार में ही परिप्रमण करता रहता है 
( ३९ ) 
आत्मस्वरूपानभिज्ञ जीवों की भ्रान्त धारणाएँ 
अप्याणमयाणंता मृढा दु परमप्पवादिणों कई। 
जीव अज्ञवधाणं कम्म॑ं व तहा परूविति ॥३९।॥। 


कूछ परात्मवादी श्रम तम रत, 

जिन्हें वस्तु की नहि पहिचान- 
अध्यवसानों को कहते हें- 

जीव यही रागादि वितान॥ 
ज्ञानावरणादिक पुदुगल की- 

कर्म रूप परणतियाँ म्लान। 


जन अनेक मतिस्राँति विवश वस- 
जीव उन्हें ही लेते मान ॥। 

भावा्:--जिन्हें आत्मा के शुद्ध स्वरूप की पहिचात नहीं है वे 
वस्तृत: जो आत्मा नहीं है; किन्तु पुद्मल कर्मोदय के निमित्त से होने वाले 
विकार स्वरूप संयोगी भाव हें-उन्हें ही आत्मा समझते रहते हें । वे परात्म- 
वादी कहलाते हूँ । इनमें कुछ तो अध्यवसानों (रागादि भावों) को ही 
आत्मा मानते हैं औौर कोई श्ञानावरणादि पुदूगल कर्मो को ही भ्रान्तिवश 
आत्मा जानते रहते हें।..': 


समय्सास्वैभव 


( ४० ) 
कुछ अन्य भ्रान्तियाँ 
अवरे अज्यवसाणंस तिव्यमंदाणुभावगं जीय॑ । 
मण्णंति तहा अबरे णोकस्म॑ चावि जीबोत्ति ॥॥४०॥॥ 
तीत्र मंद मध्यम वेभाविक -- 
अध्यवसानों को संतान -। 
ही चेतन है, कोई कहते- 
राग हेष परणतियाँ म्लान ।। 
नर नारक नाना आकृतियाँ- 
धारण करता दिखे शरीर-- 
जीव उसे कुछ कहें,-जिन्‍्हें जड़- 
चेतन की नहि परख गँभीर ।। 
भावार्थ:-- कोई अज्ञानी जीव तो रागादि विकार भावों की जो तीद्य 
मंद भध्यमादि श्रेणी रूप प्रणतियाँ होती हें उन्हें ही जीव मानता है तथा 
कुछ अन्य जन मनुष्य देव नारकी आदि के शरीरों की आक्ृतियों को ही 
आत्मा मान सन्तुष्ट रहा करते है । 
( ४१ ) 
झ्रान्त जीवों की अन्यान्य कल्पनाएँ 
कस्मस्सुदय॑ जोीय॑ अबरे कम्माणुभागमिच्छति । 
तिव्वत्तण मंदत्तण गु्णेहि जो सो हवदि जीवों ॥॥४१॥ 
कुछ जन मान रहे वसु कर्मों- 
का विपाक जो सुख दुख रूप- 
जीवन में अनुभावित होता- 
उससे भिन्‍न नहीं चिढद्रूप ।। 
पुण्य - पापकृत कर्मोदय में- 
हों निष्पन्‍न शुमाशुभ भाव- 


. ' अमंग्लास्वैमय | | । प्‌ 
, कोई अज्ञ उन्हें ही निश्चित 
मान रहे चेतन्य स्वभाव ।। 
भावार्थ :--- कोई ऐसे भी जीव हैं जो मानते हैं कि आठ कर्मों के 
फलस्वरूप सुख दुंखादि का जो जीवन में अनुभव होता है-वही जीव है। 
तथा कोई ऐसा भी मानते हैं कि पूर्वकृत पुण्य-पाप के उदय में जो शुभ- 
अशुभ भाव होते हँ-वे ही जीव 
( ४२-४३ ) 
कुछ और भी धारान्तियाँ 
जीबो कम्मं उहय॑ दोण्णिबि खलु के वि जीवमिच्छंति । 
अवरे संजोगेण दु कम्माणं जीवमसिच्छति ।(४२॥। 
एवं विहा बहुबिहा परमप्पाणं वर्दति दुम्मेहा। 
तेण परमट्ठवादी.. णिच्छहवादीहि णिद्दिट्ठा ॥॥४२३॥। 
( ४२ ) 
कुछ जन कहते -जीव कम मिल- 
मिश्र रूप ही है चेतन्य । 
पृथक्‌ न अनुभव में आता है 
चेतन का अस्तित्व तदत्य ॥ 
तदतिरिक्त कुछ मान रहे हें- 
जीव कर्म संयोगी भाव - 
अर्थ क्रिया करने समर्थ हैं- 
अत: जीव वह स्वतः स्वभाव ।। 
( हे ) 
यों परात्मवादी श्रम तमवश 
जिन्हें तत्व की नहि पहिचान- 
मन कल्पित नित करते रहते 
..निरा झ्रांत मिथ्या श्रद्धान ॥। 





: इन्हें आत्मदर्शी यूँ कहते- 
ये सब ही परमार्थ विहीन। 
असद्‌ दृष्टि रखने से निश्चित 
ही हैं म्रांत पथिक अतिदीन ॥॥ 
भावार्थ:--- कुछ जनों की मान्यता है कि जीव और कर्मो का मिश्रण 
ही आत्मा है; क्‍योंकि इससे भिन्‍न आत्मा का कोई स्वतन्त् स्वरूप अनुभव 
में नही आता । इससे भिन्न भी कुछ जनों का यह विश्वास है कि जीव और 
कर्मो का जो संयोगी भाव अर्थ क्रिया करने में समर्थ होता है--बही 
आत्मा है । ' 
सारांश 


कहने का तात्पर्य यही है कि वस्तु स्वरूप से अनभिज्ञ तत्वज्ञान शुन्य 
जन अपनी-अपनी कल्पनाओं के द्वारा जीव के विषय में भ्रमपूर्ण धारणाएँ 
बनाकर मिथ्या दृष्टि बने हुए हैं । इन सबके प्रति आत्मदर्शी पुरुषों का यह 
विश्वास है कि ये सब परात्मदर्शी होकर परमार्थ से श्न्य ही हैं । 
( ४४ ) 
उल्लिखित भन्तियों का निराकरण 
एदे सब्बे भावा पोग्गल दव्य परिणाम निष्पण्णा। 
केवलि जिणेहि भणिवा किह ते जोवोत्ति बुच्चंति ।४४॥॥ 
अध्यवसानादिक समस्त ही- 
जितने कर्म जनित परिणाम-- 
निश्चित पुदुगल द्रव्य परिणमन-- 
से होते निष्पन्न, सकाम। 
इसी दृष्टि से श्री जिनेन्‍्द्र ने 
इन्हें कहा पौदूगलिक विभाव। 
इन्हें जीव कंसे कह दें, नहिं-- 
जिनका है चेंतल्य रवबभाव ? 
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....  भावा्:-- चूँ कि पुद्गल कर्मों के उदय से ही रागादि अध्यवसान 
' भाव आत्मा में उत्पन्न होते हूँ अर्थात्‌ ये पर द्रव्य के संयोग के निमित्त से 
उत्पन्न होने वाले आव नैभि त्तिक भाव हैं इसलिए नि्ित्त प्रधान दुष्टि से 
, णिनेन्द्र देव ने इन्हें पोदूयलिक विभाव कहा है। जिनका शुद्ध स्वभाव 
. अतन्य नहीं है उन्हें शुद्ध तय से जीव कैसे माता जा सकता है। 
| ( ४५ ) 
'  अष्ट कर्म भो जींव नहीं है 
अद्ठबिह पिय कम्मं सव्य पोस्गलमयं जिणा विति। 
जस्स फल त॑ वुच्चाद दुक्ख ति विपच्च साजस्स ।।४५१। 
स्वाभाविक ही कर्म अष्टविध- 
पुदूगलमय हें जड़ परिणाम । 
रंचमात्र संप्राप्त. नहीं है- 
जिनमें चेतन तत्व ललाम ।। 
जिनका फल परिपाक समय में 
दुखमय होता निविड़ नितांत । 
आत्म शत्रुओं को तू केसे - 
चेतन मान रहा चिदर्खाँत ? 
भावा्ं:--ज्ञानावरणादिक आठ कर्म तो स्पष्ट ही आत्म भिन्न 
युद्गल परमाणुत्रों की परणतियाँ हैं । जबकि इनमें रंचमात्र भी चेतन तत्व 
नहीं है तब इन्हें जीव कैसे माना जा सकता हें ? फिर इन पुद्गल कर्मों 
का जब परिपाक होता अर्थात्‌ उदय काल आता है तब आत्मा को इनका 
फल दुखरूप ही भुगतना पड़ता है । इंस दृष्टि से ये आत्मा के शत्तु ही सिद्ध 
होते हैं । इन्हें आत्मा कैसे कहा जा सकता है ? कदापि नहीं । ' 
४६ 
व्यवहार नय से पशावादिज जीत हैं 
ववहारस्स, दरोसणमुवदेसो वण्णिदों जिमरवरेंहि। 
जीवा एंदे सब्ये अज्मवसाणादओं भाषा ॥४६॥ 
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. रागादिक जीवों में होतीं जो विभिन्‍न परणतियाँ म्लानं-॥ 
उन्हें ज्ञीव कह श्री जिनेन्द्र ने दरशाया व्यवहार विधान ।। 
जो कि न्याय्य है और सर्वथा ही नहिं होता जो निर्मल । 
जीव स्वयं रागी न बने तो कर्म बंध हो इसे न भूल ।॥। 
भावार्थ:-कितु श्री जिनेन्द्रदेव ने राग ढ्वेष आदि अध्यवसान भावों को 
व्यवहार नय से जीव ही दरशाया है-जो कि न्याय संगत है। यत्त: रागादिक 
भावों का उपादान कारण आत्मा ही है--पुदूगल कर्मों का उदय तो निमभित्त 
भात है । रागादिक भावों की उत्पत्ति में पुदूगल कर्मोंदेय चूँकि निमित्त 
होता है इस निमित्त प्रधान दृष्टि से उन्हें पुदूगल के भी कहा है; कितु होते 
वे जीव में ही हें और जीव की ही परणति है इसलिए अशुद्ध निश्चय नय की 
दृष्टि में वे जीव ही के हैं । यदि ऐसा न माना जाकर रागादि भाबों को 
पुदूगल के ही सर्वथा माना जावेगा तो इनके निमित्त से होने वाला नवीन 
कर्मो का बंध भी जीव को न होकर पुदूगल को ही मानना पड़ेगा। तब 
जीव सवेधा निबेन्ध माना जाएगा--जो कि प्रत्यक्ष विरुद्ध है । 
४६/२ 
उक्त कथन का और भी स्पष्टीकरण 
यत: परिणमन भिन्‍न न होता कभी द्रव्य से किसी प्रकार-। 
कर्मोदय निर्मित्त पा करता जीव स्वयं रागादि विकार ।॥ 
अतः: न्याय संसिद्ध पक्ष का ही प्रतिपादक है व्यवहार । 
राग भाव से अपराधी बन जीव स्वयं बँधता सविकार ॥। 
भावारथे:--- यत: द्रव्य का परिणमन द्रव्य से भिन्न नहीं होता और 
जीव कम्मोदिय के निमित्त को पाकर स्वयं राग द्वेष करता है अतः अपने 
विकारी भाव रूप परिणमन करता हुआ ज॑।व अपराधी सिद्ध है। इसीलिए 
वह हे बन्धन में पड़ता है-पुदूगल नहीं । यह बात तथ्यपूर्ण एवं न्यायसंगत 
। 
। विशेष [ | 
यह पहिले दरशाया गया है कि शुद्ध नय का विषय अभेद अखण्ड 
रूप शुद्ध द्रव्य है। और व्यवहार नय का विधय भेद रूप गुण व उसकी 


. समयेसारंधवैभब |... हा कस ४९ 
, पर्याय हैं | च्‌ं कि रागादि भाव आत्मा की अशुद्ध प्यायें हें इसलिए श्री 
जिनेन्द्रदेव ने .उन्हें व्यवहार नंय का विषय होने से 'जीव कहा है । किस 
दुष्ट (तय) से कौन सा कथन किया जां रहा है--यह समझना आवश्यक 
अनिवार्य है । अनेकान्तात्मक स्थाद्राद में विरोध की कोई स्थान न होने 
से प्रत्येक कथन को अनेकाँत की कसोटी पर कसंकर झान की आराधना 
करना फलदायी होता है जबकि एकॉतवाद आग्रह को जन्म देकर मानव के 
दृष्टिकोण को संकुन्चित और दुराग्रही बनाकर वस्तु विषयक पूर्ण सत्य को 
जानने व प्रकट करने में असमर्थ होता है। तात्पयं यह कि श्री जिनेन्द्र- 
देव ने दोनौ नयों (निश्चय और व्यवहार) से द्रव्य व पर्याय रूप अस्तु 
को ज्ञेय बताकर वास्तविकता को प्रकट करते हुए अनेकॉँतात्मक सत्य 
को स्पष्ट किया है । 
४६/३ 
जीव में उत्पन्न होकर भी रागादिक स्वभाव नहीं है 
फिर भी रागादिक स्वभाव नहिं, ये विभाव हैं, अतः स्वभाव-! 
प्रकटाने करना अभीष्ट है राम द्वेष का पूर्ण अभाव ।। 
बंधन-मुक्ति प्राप्त कर तब ही जीवन' होगा शुद्ध महान-। 
यों परमार्थ तत्व प्रतिपादन करता नय व्यवहार-विधान' ॥। 
भावार्थ:-- यद्यपि रागादि भाव जीव में ही होते हें, किंतु वे शुद्ध 
स्वभाव न होकर विभाव-विकार हें । अत: अपने ज्ञाता दुष्टा मात्र शुद्ध 
स्वभाव को प्रकट करने हेतु रागादिक विकारों का अभाव करना ही 
अभीष्ट है; क्‍योंकि आत्मा जब तक इन विकारों पर विजय प्राप्त नहीं करता 


तब तक कम बंधन से मुक्ति पाकर स्वतन्त्र न हो सकेगा । ऐसा कथन कर 
व्यवहार परमार्थ की प्राप्ति में सहायक होता है--बाधक नहीं । 


४६/४ 
व्ववहार नय मिथ्या हि मानने में हानि 
श्रीजिन कथित मुक्ति पथ दर्शक तीर्थ प्रवत्तेंक तय व्यवहार । 
स्वत: प्रयोजनवान्‌ सिद्ध है निश्चय नय सापेक्ष उदार ॥। 
यदि व्यवहार सर्वथा मिथ्या और मान लें हेय समान। 
धर्म तीथें तब जगती तल पर हो जायेगा लुप्त, अंयान ! 


समयसारल्बैशंव,.. 
का । आवॉर्थ:--संसार में धर्म तीर्थ प्रवत्तक व्यवहार संय मार्ग भ्रष्ट 
:' जनों को मुक्ति मार्ग वरशाने में परम सहायक होने से प्रयोजनीय है; कितु 





हा उसे निश्चय सापेक्ष होना चाहिए । यंदि व्यवहार नये को सर्वथा, म्िथ्या 


और हेय्मान लिया जायेगा तो यहाँ धर्म तीर्थ का स्वंया लोप हो जायेगा, 
क्योंकि बिना व्यवहार के धर्मोपदेश देना अशक्य और असंभव है । 


४६/५ 
जिनदर्शन, जिनधर्म श्रवण, जिन प्रतिमा, जिन मंदिर निर्माण । 
तपदचरण, ब्रत, नियम, तीथ यात्रा करना जिन वचन प्रमाण ।। 

सामायिक, संस्तवन, वंदना, देवाचन, गुरु-सेवा-मान । 

श्रावक-मुनि के मूलोत्तर गूण हो जायें सब अंत्तर्द्धान ॥। 

भावार्थ --जिनेन्द्र भगवान्‌ ने व्यवहार को निश्चय का साधक माना 
है--शत्रु नहीं। इसीलिए उन्होंने व्यवहार धर्मं का उपदेश दिया है । जिन 
दर्शन, धर्म श्रवण, जिन प्रतिमा और जिम मंदिरों का निर्माण, तपश्चरण, 
करता, प्रत नियमों का पालन करना, तीर्थयात्ना, सामायिक, वंदना, स्तवन, 
पूजन, गुरु सेवा, विनय, स्वाध्याय, क्षावक व मुनियों के मूल एवं उत्तर 
गुणों का पालन आदि सब व्यवहार धर्म के अंग हें और निश्चय मुक्ति 
मार्ग के साधन हें । इन्हें मिथ्या व हेय मान लेने पर जीवन में धर्म को 
प्रवृत्ति ही समाप्त हो जावेगीं । 

. ४७६ 

तज-अन्याय, अभक्ष्य, दुव्यंसन, एवं अनाचार, व्यभिचार। 

सत्य अहिसा भय प्रवृत्ति कर रखना उर में उच्च विचार ।॥॥ 


देव शास्त्र गुरु पर श्रद्धा सत्पात् दान, संयम अम्लान । 
पालन कोन करे यदि माने हेय सर्व व्यवहार विधान ।॥ 


भाषाय:--यदि व्यवहार धर्म को सर्वथा हेय मान लिया जायगा तब 
अन्याय अमक्ष्य, सप्त व्यसन, पापांचार, व्यभिचार आदि का त्याग कर 
सत्य अहिसामय प्रवृत्ति करना, अपने विचारों को श॒द्ध रखना, देव-शास्त्न 
गृरू पर श्रद्धा कश्ता, पात्रों को दान देता, संयम का पालन करना, फिर 
क्यों व्यर्थ न हो जायगा ? 


शमपथारवैसब | जा |  * ह ५१ 


४६७. 
निश्चय व्यवहार का समन्वय 


 जीवमांन्न परमार्थ दृष्टि में शुद्ध बुद्ध चेतन्य निधान ॥ 


पर पर्याय दृष्टि अन्तर भी होता है उपलब्ध महान ।। 
उभय नवाश्रित कथन सत्य है और अबाधित भी सापेक्ष । 
कितु वही भिथ्यो बन जाये जब नितांत होता निरपेक्ष ॥ 


भावार्थ:--शुद्ध निश्चय नय की परमार्थ दृष्टि में सभी ज़ोब चेतन्य- 
मयी ज्ञायक स्वभावी रहते व अन्य द्रव्यों से अपमिश्रित न होकर शुद्ध बुद्ध 
हैं कितु पर्याय (व्यवहार) दृष्टि से इनमें महान्‌ अन्तर है। कोई मुक्त है 
तो कोई संसारी । संसारियों में भी कोई देव कोई नारकी या मनुष्य है । 
अभिप्राय यह कि प्रत्येक संसारी जीव जी वत्व भाव की अपेक्षा यदि शुद्ध है 
तो उसी समय वही जीव रागद्वेषादि में लिप्त होने से अशुद्ध भी है । दोनों 
दृष्टियाँ सापेक्ष होकर सत्य व यथार्थ हैं । जबकि निरपेक्ष होकर दोनों 
दृष्टियाँ मिथ्या हें-जैसे यह मानना कि जीव शुद्ध ही है या अशुद्ध ही है । 

४६/८ 
निरपेक्ष नय॑ कथन से अन्य हानि 


यदि निदचय एकांत ग्रहण कर प्राणिमात्र को राग विहीन-। 
शुद्ध सवंथा मान चलें तो म्‌क्तिमार्ग हो जाय विलीन ॥॥ 
यत: शुद्धनय मुक्ति न माने, मार्ग ने सम्यर्दशन ज्ञान-। 
मान सिद्ध भगवंत स्वयं को लोक बने पथम्रष्ट महान ।। 


भावाये:--- यदि कोई तिश्चयेकान्त कापक्ष ग्रहण कर संसारी 
प्राणियों को रागादि रहित सर्थथा शुद्ध मानकर चलता है तो फिर मुक्ति 
मार्य को कोई आवश्यकता नहीं रहेगी---उसका लोप हो जाएगा । यत: शुद्ध 
निश्चय की दृष्टि में न मुक्ति है और न संसार । उसकी दृष्टि में सभी जीज 
शुद्ध हैं । और यदि उन्हें सवंधा शुद्ध ही मान लिया गयां तब सम्यम्दर्शन 
जान चारित की साधना करना व्यर्थ सिद्ध होगा । जबकि ऐसा है नहीं। 


अर समयशार-जैभव 
४६/९ 
निश्चयेकान्त पक्ष में अन्य दोषोद्भावन 


' शुद्ध दृष्टि में बध करना, बध तजना दोनों क्विया समान । 
तदाधार व्यवहार करें तो नर-नारक बन जाय अजान ॥। 


निश्चय दृष्टि जीव त्रस थावर देहों से है भिन्‍न नितांत । 

भस्म समान' उन्हें मदेन में दोष न होगा फिर, मतिम्रांत ॥ 

भावार्थ :-- शुद्ध निश्चय नय॑को दृष्टि में बध करना (हिंसा 
करना) और हिंसा (वध) करने का त्याग करना ये दोनों क्रियाएँ समान 
हैं; क्योंकि शुद्ध दृष्टि-अभेद दृष्टि है, इसमें भेद नहीं होता । यदि इसी 
दृष्टि को स्बेथा सत्य मान कर चला जावेगा तब मनुष्य नारको ,के समान 
मारकाट करते हुए भी दोषी नहीं ठहरेगा । इसी प्रकार निश्चय नय से 
जीव और तरस स्थावर शरीर दोनों भिन्न-भिन्न हे, तब त्रसादि जीवों को 
भस्म के समान मसल देने में भी कोई दोष न होगा; क्‍यों निश्चय से जोब 
अमूत्तिक और अस्पर्श है और शरीर मूर्तिक व सस्पर्श होकर जीव से सबंधा 
भिन्न है-ऐसा समझकर स्थावर व त्रस जीवों की हिसा में पाप मानने की 
आवश्यकता समाप्त हो जावेगी - जबकि व्यवहार नय से संसारी जीवों की 
देह और आत्मा में कथंत्रित्‌ एकता स्वीकार की गई है और जीवों के मारने 
में पाप माना गया है । 

४६/१० 
व्यवहार निरपक्ष निश्चय निश्चयाभास है 


जीव सर्वथा अजर अमर है, जड़ शरीर से निपट अछुत-। 

पुण्य पाप सब एक बराबर जिन्हें चढ़ा ऐकान्तिक भूत ।। 
तद्श जो व्यवहार धर्म का खंडन करते हैं सम्भाँत । 

उन्हें निश्चयाभास सतत-सचमुच करता दिखता दिग्म्राँत ।। 

भावार्थ:---जीव तो अजर अमर है और इस जड़ शरीर से उसका 
कोई संबंध नहीं है वह शरीर से अछूता है-तथा पुण्य और पाप क्रियाओं 
में कोई अन्तर नहीं है' ऐसा निश्चय नय से कथन करने में आता है.। इस 


कथन की एक दृष्टि से सत्य न मान सर्वथा (सभी दृष्टियों से) सत्य मानने 
बाले निश्चयेकान्ती जो भी व्यवहार धर्म का खंड करते हैं । जान पड़ता 
है. उन पर निश्चयेकान्त का भूंत सवार होकर उन्हें दिग्ध्रान्त कर 
रहा है।: 
: ४६/११ 
निश्चयाभासी जीवों के कार्यकलाप 
भक्षण कर अभक्ष्य का रुचि से लेते स्वाद स्वयं अविराम-। 
विषय वासना पूर्ति हेतु जो तन्‍्मय रहते सतत सकाम ॥। 
नहिं वैराग्य ज्ञान को जिनके जीवन में है झलक प्रवीण ! 
फिर भी सम्यर्दुष्टि स्वयं को माने म्राँत पथिक वे. दीन ।। 
भावार्थ:-- निश्चयाभासी जीव व्यवहार धर्म को हेय मानकर रुचि 
पूवंक स्वयं अभक्ष्य भक्षण करता और पंचेन्द्रियों के विषयों को 
तन्‍्मय होकर भोगता तथा इन्हें जड़ की क्रिया मान अपनी आत्मा को 
निर्दोष मान संतुष्ट और मस्त बना रहता है जबकि सम्यग्दृष्टि जीव में 
स्वभावत: दुष्कर्मों एवं विषयभोगों में उददासीनता आ जाती है। 
४६/१२ 
ये सब व्यवहार धर्म निरपक्षता के दुष्परिणाम हैं 


यह है सब व्यवहार धर्म निरपेक्ष मान्यता का परिणाम। 

जिससे आत्मम्राति वश जीवन मार्गश्नष्ट होता अविराम ।। 
जिनका दुष्कर्मों में रहता-योग और उपयोग मलीन-। 

उनके मार्ग म्रष्ट होने में तनिक नहीं संदेह, प्रवीण ! 

भावाय:-- जिन जीवों को बुद्धि और मन बचन काय सदा ही 
दुष्कर्मों के करने में संलग्न और सच्चेष्ट हे उनके मार्ग भ्रष्ट होनें से तनिक 
भी संदेह नहीं होना चाहिए । जबकि व्यवहार निरपेक्ष होकर निश्चयाभासी' 
जीव उक्त दुष्कर्मों के करने में सच्ेष्ट बना रह कर मार्ग भ्रष्ट हो ही 
जाता है। 


रा पर: समयसार-वैभेव 

ह हि. 0६ के । 
... आजायंत्री के पूर्व कथन के अनुसार 

' किसको कौनसा नय आश्रयणीय और प्रयोजनवात्‌ है ? 

.. परमभावदर्शी द्वारा है- निश्चय आश्रयणीय महान। 

जो समाधि सें लीन बने करे सतत स्वानुभव का रसपान॥। 


अपरमभाव संस्थित जन को है व्यवहार प्रमुख उपदेश । 
पात्र भेद से प्रतिपादित है-उभय नयाश्रित धर्म अशेष ॥। 


भावार्थ :--परम भावदर्शी (शुद्धोपयोगी ) साधुजनों द्वारा ही निश्चय 
का विषय आश्रयणीय है, जो समाधिस्थ होकर सतत स्वानुभूति रस का 
पान करने में निमग्न रहा करते हें; किन्तु जो अभी अपरमभाव-अर्थात्‌ 
निजली श्रेणी की साधक दशा में ही स्थित हें उन्हें व्यवहार का आश्रय 
लेकर धर्म का पालन दृढ़तापूर्वक करना चाहिए; किन्तु निश्चय धम्म-जों 
स्वरूपाध रण स्वरूप है उसे प्राप्त करने का लक्ष्य अवश्य बनाए रखना 
चाहिए । तात्पय यह कि जिन्हें निश्चय धर्म सेवन की पात्ता है उन्हें 
निश्चय और जो अभी प्राथप्रिक दशा के साधक हें उन्हें व्यवहार धर्म और 
नये के आश्रय से आत्मकल्याण करना श्रेयस्कर है । 
४६ [१४ 
निश्चय निरपेक्ष व्यवहार भी व्यवहाराभास है 
निश्चय को अलक्ष्य कर करते केवल पृण्य क्रिया अविराम । 
ख्याति लाभ पूजाहित धामिक अनुष्ठान हित रहें सकाम ।। 
वे व्यवहाराभासी तप कर भी न मुक्त हों लक्ष्य विहीन । 
संसृति में स्वर्गादि प्राप्त कर रह जायें बेचारे दीन ॥ 
भावाब:-निश्चय धर्म को अलक्ष्य कर जो जीव केवल लक्ष्यविहीन होकर 
पुण्य क्रियाओं को करते व अपनी ख्याति, लाभ या प्रतिष्ठा पाने के उद्देश्य 
से नाना प्रकार धार्भिक अनुष्ठान करते रहते हैं वे अपने लक्ष्यभूत निश्चय धर्म 
को भुला देते के कारण कितना भी तप कर लें तो भी मुक्त प्राप्त नहीं कर 
सकते । स्वर्गादि की प्राप्ति कर संसार में हो परिघ्रमण करते रहेंगे। जिन 


+ प अंमंगसा रवसंव ह ५ हा ह | ॥ | ि का ग ह के 5 ध्थ्‌ 
शासन में निश्चय और व्यवहार तय क समात्त दोनों धर्म भी परस्पर सापेक्ष 
... रहकर भिन्नवंत्‌ सहयोग करते हुए. हीं कल्याणकारी ,माने गए हें--निरपेक्ष 
नहीं।.... 
डए५ | 
. हेयोपादेय का स्पष्टीकरण 
शुद्ध, शुभ, अशुभ भावत्नय में उपादेय सर्वेदाहि शुद्ध । 
शुद्ध ने हो संप्राप्त लदा शुभ उपादेय रहता अवियद्ध ॥। 
कितु अशुभ सर्वेथा ' हेय है-श्री जिनेन्द्र के वचन प्रमाण । 
अतः अशुभ तज शुभ प्रवृत्तिकर लक्ष्य शुद्ध का ही श्रेयान्‌ ।॥। 
भावा्थे:--- शुद्ध, शुभ और अशुभ इस प्रकार आत्मा के भाव तीन 
भांति के होते हैं। इनमें शुद्ध भाव तो सबंदा उपादेय ही है; किन्तु जब तक 
शुद्ध भावों की प्राप्ति न हो तब तक शुद्ध की प्राप्ति का लक्ष्य बनाकर शुभ 
भाव ही आश्रयणीय और उपादेय है। अशुभ भाष तो स्वंथा ही हेय होने 
से त्याज्य हें । यद्यपि शुद्ध भावों को अपेक्षा शुभ भाव भी हेय है । किन्तु 
शुद्ध की प्राप्ति हुए बिना शुभ का त्याग कर अशुभ भाव करना श्रेयस्कर 
नहीं है । 
४६/१६ 
हेयोपादेय का निर्णय परिस्थिति यर निर्भर 
इसका- “दृष्टान्त द्वारा समर्थन | 
उपादेय या हेय व्यक्ति की योग्यतानूगत है व्यवहार । 
जो चलता नित द्रव्य क्षेत्र कालादि परिस्थित के अनुसार ॥॥ 
; उपादेय नौका ज्यों उसको -डूब रहा हो जो मँझधार। 
वही हेय बन' जाय स्वयं, जब हो जाता है बेढ़ा पार ॥। 
भावाब्:--- हेय और उपादेय में क्या हेय और क्‍या उपादेय है--- 
! इसका निर्णय द्रव्य, क्षेत्रकाल और व्यक्ति की योग्यतानुसार हुआ करता 
है। जैसे जो व्यक्ति मुझदार में (पानी में) डूब. रहा है उसे नोका उस 
समय उपादेय है; किन्तु किनारे लग जाने पर वही नोका हेय हो जाती है । 


। .. समय्सार-वैभव 
हक पी जल ४६/१७ 
हेयोपादेय के अन्य दृष्टान्त 


- जल भागस्थ व्यक्ति श्रेणी चढ़ करता अपनी मंजिल पार। 
यदि श्रेणी को हेय समझले तो नीचे रह जाय गँबार ।। 
व्याधिग्रस्त जन को ओऔषधियाँ जो ज़ो पड़ती हैं अनुकूल। 
उपादेय वे सभी; कितु उस व्याधि गये हो जायें धूल ।॥ 
भाव।थ:--- महल के नीचे जमीन पर खड़े व्यक्ति को ऊपर चढ़ने के 
लिए नीचे से ऊपर तक की सभी सीढ़ियाँ उपादेय हें; किन्तु मंजिल पर 
ऊपर पहुँच जाने पर उनका उपयोग न रहने से वे ही सीढ़ियाँ हेय हो 
जाती हैं। इसी श्रकार रोगी मनुष्य को उसके अनुकूल औषधियां सेवन 
करने योग्य होने से उपादेय हें, किन्तु रोग के मिट जाने पर बे ही 
ओऔदषधियाँ उसे अब हेय मानी जाती हैं । 
४६/१८ 
सारांश 


यों निष्पक्ष दृष्टि से होता एक यही निश्चित सिद्धांत । 
अशुभ सदा ही हेय क्थंचितू-उपादेय शुभ रहे नितांत ।। 
शुभ की पुण्य भूमि में रहकर लक्ष्य शुद्ध का रहें सयत्न। 
शुद्ध प्राप्त जब भी हो जाये स्वयं शुभाशुभ छूटें अयत्व ।। 


भावार्थ --उल्लिखित दृष्टान्तों से यह स्पष्ट हो जाता है कि अशुभ 
तो सदा ही हेय है, किन्तु नाव, सीढ़ियों एवं औषधि के समान आत्म- 
कल्याण के इच्छुक को अशुभ को त्यागकर शूभ भावों का आश्रय लेना ही 
ही उचित है ओर वह भी आगे बढ़ने (आत्मा को शुद्ध भावों द्वारा शुद्ध 
करने ) के लक्ष्य को दृष्टि में रखकर । शुद्ध भावों के प्राप्त हो जाने पर 
शुभ भाव तो स्वयं छूट जावेंगे । उनकी फिर आवश्यकता और उपयोगिता 
भी समाप्त हो जावेगी। ह | 


समवे्ार-ैसब रे | । डा | ा ह ५७ 
४६/१९ 
“उक्त कथन का और भी स्पष्टीकरण 
शुद्ध भाव से डियें कदाचित्‌ लें शुभ का आश्रय तत्काल। 
.. पुत्र; शुध्द समभाव प्राप्त कर स्वानुभूतिरत रहें त्रिकाल | 
शुद्ध स्वानुभव का सुलक्ष्य नित सब दशाओं में श्रध्देय । 
_रंच नहीं संदेह -प्राप्त करने में इसके ही है श्रेय॥ | 
: भावार्थ :--- यदि कोई व्यक्ति शुद्ध भावों से डिग जावे तो उसे फिर 
शुभ भावों का ही आश्रय लेना चाहिए---न कि अशुभ का । शुभ से फिर 
शुद्ध भावी बनने का प्रयत्न करना चाहिए। राग-द्रेष रहित समभाव- 
बीतराग भाव ही शुद्ध भाव कहलात हैं । अशुभ भावों का आश्रय तो पतन 
का कारण है। 
है. रि ७ 
व्यवहार धर्म- (शुभ भावों ) का आश्रय लेना 
किसे हेय और किसे उपादेंय 
जो साधक निश्चय अलक्ष्य कर शुभ प्रवृत्ति में रहते लीन । 
उन्हें हेय व्यवहार दिखा गुरु निश्चय में करते तल्लीन ॥ 
मुनि श्रावक या अन्य जनों को-जो हें स्वानुभूति रसहीन-। 
उन्हें अशुभ तज शुभ प्रवृत्ति ही श्रेयस्कर तावत्‌ अमलीन ॥। 


भावार्थ:--- मुनिजनों को शुभ को त्यागकर शुद्धोपयोग प्राप्त करने 
और फिर उसी में लोन रहने के लिए श्री गुरु ने उन्हें शुद्ध का त्याग कर 
शुभ भावों में आने को हेय बताया है; क्योंकि शुद्धोपयोग की प्राप्ति ही 
मूनि का लक्ष्य होता है । शुद्ध से च्युत होकर शुभ मे आना उसका पतन 
ही कहलाता है। किन्तु जो मुनि शुद्धोपयोगी बनने में या बने रहने में अभी 
असमर्थ हैं उन्हें तथा श्रावकों को अशुभोपयोग का त्यागकर शुभोपयोग 
ग्रहण करना और. शुद्धोपयोग की प्राप्ति करने का प्रयत्न करना ही 
श्रेयस्कर है । 


ह 8 '. ४६/२१ की 
| है | उपसंहार 
... पात्न अपात्न दृष्टि रख होती धर्म देशना नित अस्लोन । 
जो जिस योग्य उसे वैसी ही निश्चय या व्यवहार प्रधान ॥। 
अभिप्राय यह है कि नयों की दृष्टि समझ कर तत्व अशेष-- 
जान मान व्यवहार किये बिन होगा जन उद्धार न लेश।। 
भावार्थ:--- श्री गुरु की धर्मदेशना पात्न अपात्त देखकर ही हुआ 
करती है । वे देखते हेँ कि कौन परमभाव दर्शी है और कौन अपरमभाव 
में स्थित हें--तदनुसार ही उसे निश्चम और व्यवहार धर्म की प्रधानता 
से उपदेश दिया जाकर उसके कल्याण का माग प्रशस्त किया जाता है। 
यदि ऐसा नहीं किया गया और व्यवहार के पात्रों की निश्चय का और 
मिश्चय के पात्रों को व्यवहार का उपदेश दिया गया तो मार्ग लानत होकश 
श्रोता अकल्याण का ही पात्न बनेगा । 
( ४७) 
अन्य दृष्टान्त द्वारा व्यवहार और निश्चय का पुनः प्रदर्शन 
राया खु णिग्गदो त्ति य एसो बलसमुदयस्स आदेसो । 
ववहारेण दु वच्चदि तत्छेक्को णिरगदों राया ॥४७१६४ 
चल पड़ता चतुरंग सेन्य सज 
जगती पर जब नृपत्ति उदार। 
उसे विलोकन कर विस्मित हो 
तब यूँ कहता है संसार॥ 
“अरे ! भूप कोसों विस्तृत बन- 
किधर कर रहा है प्रस्थान ?' 
यह व्यवह्व र कथन, निश्चय से 
नृपति न सेन्य-व्यक्ति इक जात ॥॥ 


..._। शावा्:-- एक राजा अपनी विशाल चतुरंग सेना को साथ लेकर 
जब बाहर मिकलता है तब जाश्चयंच्किश होकर जन कहते हैं कि अरे ! 
देखो राजा कोसों तक फंला हुआ कहाँ श्ला' जा रहा है?” ऐसा कथन 
सेना को राजा में सम्मिलित कर व्यावहारिकजनों द्वारा किया जाता है। 
क्योंकि सेना का राजा से संबंध होने के कौरण उसे राजा की सेना कहा 
जाता है । यदि निश्चय से देखा जाय तो सेता राजा नहीं हैं। राजा तो 
केवल एक व्यक्ति है । । 
( ४८ ) 
दार्ष्टान्त 
एसेव य वबहारों अज्ययवसाणादि अण्णभायाणं। 
जीवोत्ति कदो सुत्ते तत्थेको णित्छिदों जीबो ॥॥४८।॥ 


त्यों रागादि बिकारी भावों- 
मय होते जो अध्यवसान । 


उन्हें जीव. कह दरशाया है 
श्रीजिन ने व्यवहार विधान ॥। 


एक चेतना जो व्यापक है- 
अध्यवसानों में अविराम | 


निरचय नय से जीव वही है - 
भेद यहाँ पाता विश्राम ।॥ 

भावार्थ :- उल्लिखित दुष्टान्त में राजा की सेना की भांति आत्मा 
में जो राग्र द्रेघादि विकारी भावों की तरंगे उभरती रहती हें उन्हें जिनेंद्र 
देव ने व्यवहार नय से जीव कहा है; कितु निश्चय नय से इन विकारी 
भावों (अध्यक्सानों) में जो चेतना प्रवाह रूप में बह रही है--बही' 
जीव है । निश्चय नय और व्यवहार नय की दृष्टि में यही अन्तर है। 
निश्चय अभेद को ग्रहण करता है और व्यवहार भेद को ग्रहण 
करता है। ः का 


हम बी । ह | ससयसार-बैभव ह | 
द हि (४९ ) 
(परमार्थ से जीव का स्वरूप-आत्मा क्या है ? ) 
अस्समरूवमर्गंधं अव्बत्तं चेदणागणसमह । 
जाण अलिगग्गहणं जीवमणिहिट्ठ. संठाणं १४९॥। 
अरस' अरूप अगंध स्पर्श बिन 
चिद्दिशिष्ट अव्यक्तः महान । 
शब्दहीन, जिसका न लिंग है- 
अनुपम अनिदिष्ट - संस्थान ॥॥ 
जीव वही चेतन अविनाशी 
अन्तस्तत्व स्वस्थ अम्लान । 
सहजानंद स्वरूपी सम्यक्‌ - 
दर्शन ज्ञान चरित्र निधान ।॥ 
भावाथे:-- चेतना गुण से समृद्ध आत्मा वस्तुत: रूप रस गंध स्पर्श 
और शब्द रहित वस्तु है, वह अमूर्तिक होने से अव्यक्त है--इन्द्रिय आह्य 
नहीं है, तथा इसीलिए इसका कोई बाह्य चिन्ह भी नहीं है, न इसके समान 
अन्य कोई वस्तु है जिसकी उपमा दी जा सके । इसके सिवाय इसका कोई 
निश्चित आकार भी नहीं है। वह तो सहजानन्द स्वरूप-सम्यग्दर्शन ज्ञान 
चारित्रादि अनन्त गुणों का अखंड पिण्ड है । 
( ५० ) 
आत्मा अन्य क्‍या नहीं है ? 
जोवस्सणत्थि वण्णो णवि गंधो णविरसो णवि य फासो ५ 
ण विरूवं ण सरीरं णविसंठाणं ण संहणणण्ण १५०१ १ 
रूप नहीं, रस' नहीं, गंध नहिं- 
ओऔर नहीं संस्प्श अशेष। 
नहि नारक नरसुर पशुमय हें 
जितने शारीरिक परिवेश ।। 


' “संयंसोर-वैभंव : 9 0 पक व .द 
समचतुरस्न स्वाति. कुब्जक या 
'- अन्य नहीं .. कोई संस्थान । 
बत् बंधभ नाराचादिक भी-- 
नहि. संहनन चेतन्य सुजान ।। 


भाषार्थ:--- आत्मा न तो रूप है, न गंध है, न रस है, न' स्पर्श है, 
और न शब्द है : तथा नारकी देव, मनृष्य योनि या पशुओं के शारीरिक 


३ 


रूप जो नाना प्रकार दिखाई देते हें वे भी आत्मा नहीं है।सम चतुरस्त्र 
आदि संस्थान व बज् वषभ नाराचादि संहनन भी जीव नहीं है । 
( ५१+५५ ) 
जीवस्स णत्थि रागो णथि दोसो णेव विज्जदे मोहो । 
णो पच्चया न कम्सं णोकम्मं चाथि से णत्थि ॥१५१।। 
जोबस्स णत्थि वग्गो ण वग्गणा णेव फड़ढया कई । 
णो अज्ञप्पट्ठाणा णेब ये अणजुभागठाणा वा ॥॥५२॥। 
जोवस्स णत्थि कई जोगद्ठाणाण बंध ठाणा वा। 
णेव य उदयट्ठाणा ण मग्गणट्ठाणया कई ।॥५३॥। 
णो ठिदिबंधट्ठाणा जोबस्स ण संकिलेसठाणा वा । 
णेव विसोहिट्टाणा णो संजमलड्िठाणा वा ॥५४॥। 
णेब य जीवटठाणा ण गुणद्ठाणा य अत्थिजीवस्स । 
जेण दु एदे सब्बे पोग्गल दव्वस. परिणासा ॥१५५॥। 
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राग द्वेष मय जितने भी हैं मोह जन्य परिणाम विशेष । 
शाश्वत जीवस्वभाव कभी भी हो सकें वे बंधु ! अशेष ।। 

मिथ्यादर्शन अविरति अथवा योग कषाय, प्रमाद मलीन। 
निश्चय नय॑ से आत्म भिन्न हें द्रव्य भाव नोकर्म, प्रवीण 


अर ५२/१ ७ 
सम अविभागप्प्रतिच्छेद मय - शक्ति वर्ग कहलाती है । 
... वर्गों का समुदाय वर्गणा जिनवाणी दरशाती है।॥ 
* इन्हीं बर्गणाओं से स्पर्द्धक बनते-पर ये सब नहिं जीव । 
माने जा सकते न शुभाशुभ मन संकल्प विकल्प हि जीव ।। 
५२/२ 
लता दारु अर अस्थि अहमवत विविध शक्तियुत्‌ धातिय कर्म । 
या गुड़, खाँड, शर्करा एवं सुधा स्वादवत्‌ सब' शुभ कर्म ॥। 
अशुभ-निम्ब, कांजीर, विष हलाहल सम जो अनुभागस्थान | 
नहि अशुध्द अध्यात्ममयी भी शुध्द जीव के हें संस्थान' ।॥ 
५३ 
मन वच काय योग मय जितने चंचल योगस्थान विशेष । 
प्रकृति स्थिति अनुभाग प्रदेशोंमयी बंध संस्थान अशेष ॥॥ 
नहीं जीव के हो सकते ये तथा न उदय स्थान समस्त-। 
तोमर मंद फलमयी मार्गणाओं के भी सब भेद प्रशस्त ।॥॥ 
५ 
कर्म प्रकृति की कालान्तर में संस्थिति वा तहंधस्थान। 
या कषाय के तीज्ोदय में होते जो संकेशस्थान ॥। 
जब कषाय का मंदोदय हो-तब तो बंधु ! विशुध्दिस्थान । 
चरित मोह की क्रम निवृत्ति में संयम के हों लब्धिस्थान ३१ 
प्‌ 
पर्याप्तापर्याप्त सूक्ष्-बादर आदिक सब जीवस्थान । 
मिथ्यात्वादि अयोगी जिन तक चतुर्दशोक्त गुणथान' निदान ॥। 
यत्त: पौद्गलिक कर्म निम्मित्तक ये होते परिणाम विशेष । 
अत: सुनिश्चय दृष्टि जीव के कहलायेंगे नहीं अशेष ॥॥ 


गज जा 2 टी ः 
संगरयंसार बैंभव, |... | +£| ६३ 
7 अल .. एशु३ . . | 
... जावा्थ:--इसक अतिरिक्त शुद्ध नय की दृष्टि में आत्मा में जो मोह- 
जन्यें भाव (रामादिक) उत्पन्न होते रहते हैं बे भी जीव नहीं हैं और स जीव 
के शुद्ध स्वरूप हैं। मिश्या दर्शन, अविरति, योग, प्रमादं कषाय रूप सलिन 
परणततियाँ द्रव्य कंस , भाव कर्म और नो कर्म भी आत्मों नहीं हें । ५१। 
इसके सिवाय बे पुदूगल परमाणु---जिनमें एक समान फलदान शक्ति 
होती है---वर्ग कहलाते हें और बर्गों का समुदाय वर्गणा' थ बर्गंणाओं के 
समूह स्पद्धक कहलाते हें । ये सब भी जीव नहीं है और न शुभाशुभ 
संकल्प विकल्प ही शूद्ध निश्चय नय से जीव हैं। 
५२/२ 
मोहनीय ज्ञानावरण दर्शनावरण और अन्तराय ये चार घतिया कर्स 
अशुभ हैं । इनकी शक्तियां--लता काष्ठ (लकड़ी) अस्थि (हड्डी) एवं 
पायाण के समान मृदु और कठोर हुआ करती है । तथा अधातधियों में 
शुभ कर्मों की फलदान शक्ति गुड़, खांड, शकर और सुधा (अमृत) के 
समान मिठास से भरी हुई कही जाती है एवं अशुभ कर्मो की शक्तियाँ व 
फल, नोम, कॉजीर, विष और हलाहल के समान कड़वाहट से भरी हुई 
रहती हैं। यें सब कर्म और उनकी शक्तियाँ तथा सुख दुखादि रूप उनके 
फल एवं अध्यात्म स्थान (विकारी भाव) ये सब भी शुद्ध निश्चय नय' की 
दृष्टि में आत्मा के स्वरूप नहीं हैं । 
५३ 
मन कचन काय' रूप योगों को चंचलताएं एबं प्रकृति, स्थिति, 
अनुभाग व प्रदेश वंधों से संबंधित बंध स्थान तथा अष्ट कर्मों के उदय 
स्थान--जो तीब्, मंद मध्यम फलदायी हें---भी जीव नहीं है और न 
गति इन्द्रियादि रूप मार्गगाएँ भी--जिनमे जीवों की संयोगी अवस्थाओं 
को देखा जाता है ।--जीव हैं । 
फ्ड 
' इसके सिवाय जीव से बंध को प्राप्त कर्मों की सत्ता एवं उनके बँधने 
के भाषों की श्रेणियाँ तथा कषायों के उदय में, होने वाले तीद्य मंद संक्‍्लेश 
भावों के स्थान और विशुद्धि स्थान व संयम के स्थान---जों चारित्न मोह के 
मन्दोदय में हुआ करते हें--भी जीव नहीं हैं । 


जज 4 ा हा ... समयसार-कैसव .. 
ह ' द पु ० 
पर्याप्त, अपर्याप्त आदि चौदह जीव समास तथा मिथ्यात्व, सासादन 
आदि चौदह्‌ गृण स्थान भी जीव नहीं हें; क्योंकि ये सब भेद पुदूमल कर्मों . 
के उदयादि के निमित्त से होने वाली संयोगी दशाएँ या विकारी नैमित्तिक 
भाव हैं या उनको श्रेणियां हें । चूंकि शुद्ध निश्चय नय की दृष्टि बस्तु की 
शुद्धाशुद्ध पर्यायों पर न रहकर--उन्हें गोण कर उसके शुद्ध स्वरूप पर 
रहती है अत: उसकी दृष्टि मे शाश्वत एक अखंड शुद्ध आत्म द्रव्य रहता 
है । जैसे समुद्र को देखने वाला, चाहे वह तरंगित हो या स्तब्ध (शान्त) 
हो--उसकी दशाओं पर दृष्टि न डालकर के बल एक अखंड समुद्र को देखता 
है उसी प्रकार शुद्ध नय की शुद्ध दृष्टि में वस्तु के गुण और पर्यायें न आकर 
एक अखंड आत्म द्रव्य ही आता है । इस दृष्टि का जीव की कोई पर्याय या 
गुण विषय नहीं होता । इस कारण किसी पर्याय या गुण को जीब नहीं 
दरशाया है। 
( ५६ ) | 
किन्तु व्यवहार तय से वर्णादि जीव के हूँ और निश्चय से नहीं है 
ववहारंण दु एवं जीवस्स हबंति वण्णमादोया। 
गणठाणंता सावा णदु कई णिच्छयणयस्स ।।५६।। 
७ | १ 
शंका समाधान 
यदि ये जीव नहीं हैं, कंक्‍्ल पुदूगल के परिणाम अशेष-। 
तो फिर किया जिनागम में क्यों जीवमान इनका व्यपरदेश ? 
सुनो भव्य ! एकांत नहीं है-चेतन भी पुदुगल के संग।.. 
सविकारी बन फिरे भटकता-रहे बदला अपना रंग ॥॥ 
५६/२ 
रंगे हुए बस्त्रों में होता-नील पीत का ज्यों व्यवहार । 
निरचय शुल्क स्वभाव वस्त्न का नील पीत औपाधिक भार ॥ 
त्यों उल्लिखित गुणस्थानादिक संयोगज परिणाम अनेक। 
जीव कहे व्यवहार दृष्टि से, निश्चय शुध्द चेतना एक 4॥ 


. कैमप्रसारबैशन मा शा द्च्प्‌ 


:... आावा्थ:-- प्रश-यदि ये गुणस्थानादि जीव नहीं हें तथा पर्याप्त- 
अपर्याप्तादि को भी जो जीव कहा जाता. है--वह. भी. ठीक नहीं है तो. ' 
फिर जितागम में पर्याप्त अपर्याप्त, श्षस, स्थावर आदि को तथा मिथ्या दृष्टि 
आदि को जीव कहकर उसका वर्णन क्‍यों किया गया है ? 


समाधान--हूं भव्य ! जन दर्शन सर्वथा एकान्तवादी नहीं है। यह 
आत्मा पुद्गल कर्मो से बंधा हुआ है और उनके उदय में घिकारी भी बनता 
है तथा नाना पर्यायों को धारण कर बहुरूपिया बना फिरता है तथा संयोगी 
पर्यायों व विकारी भावों की दृष्टि से देखने पर वह पर्याप्त-अपर्याप्त, तस- 
स्थावर, देव नारकी तथा मिथ्या दृष्टि आदि प्रतीत होता है। इसलिए 
पर्याय दृष्टि से उक्त कथन कथंचित्‌ सत्य है । इसे निश्चय दृष्टि में 
अभूतार्थ कथन कहा जाता है। अपनी-अपनी दृष्टि में दोनों कथन यदि 
सापेक्ष हैं तो सत्य हें । 


जैसे रंगे हुए वस्त्र में 'यह नीला या पीला वस्त्र है' ऐसा व्यवहार 
होता है; किन्तु स्वाभाविक दृष्टि से देख ने पर उसका स्वभाव वस्तुतः सफेद 
है । नील पीतादिक औपाधिक कथन हें उसी प्रकार गृणस्थानादिक रूप भाव 
एवं नर नारकादि पर्यायें भी स्वाभाविक न होकर ओऔपाधिक है, निश्चय से 
तो चेतनास्वरूप जीव एक अखण्ड बस्तु है। दोनों नयों की एक ही जीव 
के संबंध में पृथक-पृथक्‌ दृष्टियां हैं । जो अपनी-अपनी दृष्टि से कथंचित्‌ 
सत्य है । 
( ५७ ) 
निश्चय दृष्टि में वर्णादि जीव के क्‍यों नहीं हैं ? 
एदे हि य संबंधों जहेंव खोरोदयं मुणेदय्वो । 
णय होंति तसस ताणि दु उदओगगणाधिगो जम्हा ॥॥५७॥। 
वर्णादिक पुद्गल परिणामों- 


का अनादि से चेतन संग-। 
संयोगज संबंध मात्र है - 


नहि तादात्म्य उसय सर्वास ॥॥ 


 ध६ ह समयसास-वैश्ञव: 
तीर क्षीर वत््‌ मिले हुए भी 
लक्षण से दोनों हें भिन्न । 
पुदू्गल जड़ स्वभाव, पर चेतन- 
उपयोगाधिक गुण सम्पन्न ॥ 
भावारथ:-- चूंकि रूपादि गुणों का-जो कि पुदूगल के परिणाम हें- 
आत्मा के साथ मात्र संयोग संबंध है-तादात्म्य संबंध नहीं है | यद्यपि 
पुदूगल कर्म और आत्मा दूध-पानी की भांति परस्पर मिले हुए हें; किन्तु 
पुद्गल जड़ वर्णादि स्वभावी और आत्मा चेतन स्वभावी ज्ञान-दर्शनादि 
गुणों से परिपूर्ण है। अत: दोनों का संयोग होने पर भी जीव व पुद्गल 
पृथक्‌-पृथक्‌ द्रव्य हें और उनके गृण भी पृथक्‌-पुृथक्‌ ही हैं । 
( ५८ ) 
दृष्टांत द्वारा उक्त कथन का समर्थन 
पंथे मुस्संतं पस्सिवृूण लोगा भर्णति बवहारी। 
मुस्सदि एसो पंथो ण य पंथो मुस्सदे को वि ।।५८।। 
देशांतर प्रति किसी पथिक ने 
अम्‌क मार्ग से किया प्रयाण-। 
उसे लुटेरों ने मिल लूठा- 
लोक कहें व्यवहार प्रमाण ॥॥ 
अरे! मार्ग यह महा लुटेरा- 
कितु मार्ग आकाश प्रदेश- 
कभी किसी को लूटेंगे क्‍या? 
यह केवल व्यवहार विशेष । 
भावा्थ:- एक यात्री किसी मार्ग से विदेश जा रहा था। भाग में 
उसे लुटेरों ने लूट लिया । तब लोग कहने लगे कि यह भाग तो लुटेश है । 
ऐसा कथन व्यवहार से होता है--अर्थात्‌ मार्ग में लुटेरापन आरोपित 
करके किया जाता है; क्योंकि मार्ग तो आकाश प्रदेश रूप है वह किसी को 
धास्तब में नहीं लूटता । 


 समधसास्वैधभव । ६७ 
४६). 
दाष्टॉन्त. 
तह जीवे कस्माणं णोकस्साणं च पस्सिदुं वण्णं। 
जोवसस एस वण्णों जिणेहि बवहारदों उत्तो ॥॥५९॥। 
त्यों नोकर्म कर्म में होते - 
वर्ण आदि गुण धर्म अनंत । 
जीवों को तद्ंघ दशा में- 
मूर्तिमंत कहते भगवंत,।॥ 
यह व्यवहार कथन जिनवर का- 
करवाता निशरचय का ज्ञान ॥॥। 


५ 


बद्ध जीव मूर्तिक शरीर से 
होता है संज्ञात, सुजान ॥। 
भावार्थ:-- यद्यपि वर्णादिक गुण पुदूगल कर्म नोकर्म में ही पाए 
जाते हैं, किन्तु पुदूगल कर्मों से अनादि से आत्मा बंधा हुआ है एवं अरूपी 
आत्मा इस मूर्तिक शरीर के द्वारा ही जाना पहिचाना जाता है-कि यह 
जोब है । इस प्रकार जीव कम का संबंध होने और शरीर के द्वारा जीव का' 
ज्ञान कराये जाने से व्यवहार या उपचार से जीव को भी वर्णादिभान कहा 
जाता है। 
( ६० ) 
उक्त कथन का ओर भी समर्थन 
गंधरसफासरूबा देहो संठाणमाइया जे य। 
सब्बे ववहारस्स य णिच्छहदण्ह्‌ ववदिसंति।।६०।॥॥ 
वर्ण समान गंध रस स्पर्श अर 
संहतनन' वा नाना संस्थान-। 
बंध, उदय, अध्यात्म, मार्गणा, 
योग, विशुध्दि, संव्लेशस्थान ।। 


समयसार-बैभव. 
जीवस्थान गुण स्थानादिक . 
जो जीवों से हैं संश्लिब्ट-॥ 
वे व्यवहार दृष्टि से निरवय- 
. दर्शी द्वार हुए निदिष्ट ॥ 
विद्येषार्थ :--- निश्चय दर्शियों द्वारा रूप के समान स्पर्श रस गंधादि 
तथा संस्थान (आकृति ) संहनन, बंध स्थान, उदय स्थान, अध्यात्म-मार्गणा 
योगस्थान, विशुद्धि व संक्केशस्थान, एवं गृणस्थानादि सभी को व्यवहार 
नय॑ से जीव के निरूपित किया गया है । 
(६१) 
कितु वर्णादि का संबंध केवल संसारी जीवों से ही है 
तत्थभवे जोवा्ण संसारत्याण होंति बण्णादो। 
संसारपमुबकाणं णत्थि दु वण्णादिओं कई ॥॥६१5। 


संसारी जन में वर्णादिक - 
कहलाते पुद्गल के संग। 


कितु मुक्त हो जाने पर नहीं 

वर्ण आदि का रहे प्रसंग ॥। 
इनका है तादात्म्य देह से; 

और जीव से है संयोग । 
संसृति से परिपूर्ण मुक्त में 

इनका होता सहज वियोग ॥॥ 


भावार्थ:-- संसारी जीवों के साथ मूर्तिक पुदूगल कर्मों का बंध होने 
से एवं मुक्त हो जाने पर वियोग हो जाने से स्पष्ट हो जाता है कि संसारी 
जीवों में हो वर्णादिक भाव होते हें मुक्त दशा में नहीं । चूंकि वर्णादि गुणों 
का पुदूगल से तादात्म्य संबंध है और जीव के साथ संयोग संबंध है अतः ' 
मुक्त हो जाते पर उनका वियोग हो जाता है। 


.... .' जीव का वर्णादि से तादात्म्थ संबंध मांसने में दोष 
जोबो चेज हि एदे सब्दे भावत्ति भण्णसे जदि हि। 
जीवस्साजीवस्स य णत्यि चिसेसों दु दे कोई।॥॥६२११ 
यदि वर्णादे पौद्गशलिक[जितने- 
भी है मृण पर्याय अशेष-। 
चेतन के ही मान चलें तो 
पुदूगल पृथक्‌ न रहता लेश ॥। 
यथा ज्ञान दर्शन चेतन से 
रखते हैं तादात्म्य अतीव। «* 
त्यों वर्णादिक गुण पुदू्गल से- 
अतः भिन्‍न ह्य पुदूगल जीव ॥। 
भावार्थ:-- यदि पुदूगल के वर्णादि जितने भी गुणधर्म हैं उन्हें चेतन 
के मान लिए जावें तो फिर पुदूगल का पृथक्‌ अस्तित्थ समाप्त हो जावेगा | 
किन्तु ऐसा हो नहीं सकता; क्योंकि वर्णादि गुणों का पुदूगल के साथ ही 
तादात्म्य संबंध है जबकि चेतन का संबंध ज्ञानादि गुणों से है । अतः स्पष्टत: 
पुदूगल ओर चेतन (आत्मा) दोनों ही भिन्न-भिन्न हें। 
( ६३ ) 
ससारी जीवों को व।स्तब में रूपी मानना युक्त नहीं 
अह संसारत्थाणं जोवाणं तुज्म होंति वष्णादों। 
तम्हा. संसारत्या जीवा. रूवित्तमावण्णा ॥६३॥। 
_संसारी जन तुम्हें मान्य हों 
यदि रूपादिमन्त | सविशेष । 
तो - स्वभावत: ही संसारी- 
मू्तिमंत हों सिध्द अशेष ॥। 


कण | समयंसार-बैज्ब 
पुद्गल का लक्षण विशेषत: 
माना गया रूप निर्म्नान्त । 


उक्त कथन से संसारी जन 
पुद्गल होंगे सिध्द नितांत ॥॥ 


भावार्थ :--- यदि संसारी जीवों में बस्तुत: वर्णादि गुण माने जायें 
तो संसारी जन स्वभावत: मूरतिक सिद्ध होंगे । किस्तु वर्णादि को पुद्यल 
का गुण हो स्वीकार किया गया है--जैसे कि वे हें---अतः संसारी जीवों 
को वास्तव में रूपी नहीं माना जा सकता । 

५ ई४ 
,  संसारी जीवों को रूपी मानने में दोष 
एवं पोग्गलदव्ब॑ जोबो तह लक्खणेन भूढमदी । 
निव्वाणम॒ुत्रनदो वि य जोबत्त पोग्गलो पत्तो ॥६४१॥ 


यों संसारी जाोवमात्न तुम 
पुद्गल मात्रा एक प्रकार । 
उसे मुक्ति मिलने पर पुदुगल 
को ही मुक्ति मिली साकार॥। 
यों पुदुगल ही सिद्ध हुए सब 
जीव तत्व का हुआ विनाश । 


यह संभव नहिं, यतः स्वयं में 
झलक रहा चैतन्य प्रकाश ।॥ 


भावाये:--- पुदूगल के समान यदि संसारी जीवों को भी तूने रूपी 
माना तो है मूढ़मते ! रूपी लक्षण पुदूगल का होने से जीव भी रूपी 
होने के कारण पुदूगल कहलाया । और जीव को मुक्ति मिलने पर इस 
प्रकार पुदूगल को ही मुक्ति प्राप्त हुई | इससे जीव तत्व का विनाश ही हो 
जाएगा--जबकि पुदूगल से भिन्न जीव में चेतना नामक गुण प्रत्यक्ष ही 
पाया जाता है। 


समयंतार-वैप्नत । १ 
हे (्‌ द्ण्‌ ) ! 
जीव स्थान भी निश्चय से जीव नहीं है 
एक्क च वोण्णि तिण्णि य चत्तारि य पंचइंदियाजोवा । 
बादरपण्जतिवरा प्यडीओ णास - कम्मस्स ॥६५।॥। 
एकेन्द्रिय, . द्वीन्द्रिय, तेइंद्रिय 
चतुरिन्द्रिय. पंचेन्द्रिय आदि । 
बादर सूक्ष्मादिक सब ही हें- 
नाम कर्म की प्रकृति अनादि ।॥। 
पर्याप्ता - पर्याप्त सभी हैं 
उसी कर्म के भेद, निदान । 
इन्हीं प्रकृतियों द्वारा होते- 
समुत्पन्न सब जीवस्थान ॥। 
भावार्थ :-- एकेन्द्रिय बादर, एकेन्द्रिय सूक्ष्म, दो इन्द्रिय, तेइन्द्रिय- 
चतुरिन्द्रिय, असेनी पंचेन्द्रिय और सैनी पंचेन्द्रिय इस प्रकार ये सातों भेद 
पर्याप्त और अपर्याप्त से भेद करने पर चौदह जीव समास हे--जो ताम 
कर्म की प्रकृतियों के भेद होने से एक प्रकार देह की ही संशाएँ (नाम) हें । 
इन प्रकृतियों के उदय में जीव एकेन्द्रियादि शरीरों को धारण करता है | 
( ६६ ) 
एदेहि य णिव्वत्ताजोबट्ठाणा ढु करण भूदाहि। 
पयडोहि पोग्गलमई हि ताहि किह भण्णदे जीवो ।६६।॥। 
करणभूत ये कर्म प्रक्ृतियाँ 
पुदूगलमय हैं जड़ परिणाम । 
इनमें कहाँ चेतना ? इनसे 
भिन्न तत्व चेतन्य ललाम ।। 
इनमें जब उपलब्ध नहीं है 
कहीं जीव का सत्व अनूप-। 


फिर जड़ प्रकृतिसमयी इन सबको-- 
मान्य करें कंसे चिद्रूप ? 

भावार्थ:--- नाम कर्म की इन सभी प्रकृतियों में इनके जड़ होने से 
चेतन का अस्तित्व इनमें नहीं पाया जाता । तब फिर इन्हें जीव केसे माना 
जा सकता है ? 

( ६७ ) 
सूक्ष्मादि देहों को जीव संज्ञा व्यवहार से है 
पज्जसापज्जसा जे सुहमा बादरा य जे जोचा। 
देहस्स जीवसण्णा सुत्ते वअवहारदों उत्ता।।६७॥ 


सूक्ष्म बादरादिक जीवों की- 
” सूत्र कथित संज्ञा निर्मात-। 
देहों की ही है घृत घटवत्‌ 
अपर्याप्त - पर्याप्त नितांत ॥॥ 
लौकिक जन को जीव' तत्व' के- 
अवगम हेतु किया व्यवहार । 
बिन व्यवहार शक्‍य नहि जग में- 
धर्म तीर्थ परमार्थ प्रसार ॥। 
भावार्थ:--- यह जीव सूक्ष्म या स्थुल है; अथवा पर्ग्राप्त या अपर्याप्त 
है ऐसी जो जीवों की संज्ञा है वह बस्तुत: देहों की है; किन्तु, इन ढेंहों में 
जीव का वास है और इन,शरीरों के माध्यम से जीवों का ज्ञान लौकिक 
जनों को कराया जाता है इसलिए व्यवहार नय से सूक्ष्म या स्थूलादि जीव 
कह कर धर्म तीर्थ के प्रसार हेतु जिनेन्र देव के व्यवहार का आश्रय लिया 
है। इसके बिना जीव तत्व का ज्ञान कराना संभव नहीं है । 
( ६८ ) 
गुण स्थानों के विषय में भी वास्तविकता क्‍या है? 
सोहणकम्मस्सुवया यु वण्णिया जे गणट्ठाणा। 
ते कहि हवंतिजीवा जे णिच्यमजेदणा उत्ता।॥६८॥॥ 


मोह व्याधि से पीड़ित है यह- 
दृष्टादृष्ट संकल संसार । 

इसके उदय-योग से होता 
गृणस्थान कृत भेद प्रसार ॥ 


हैं कर्मोंदय जन्य अचेतन - 
गृणस्थान, नहिं जीव स्वभाव | 


निश्चय नय की शुद्ध दुष्टि में- 
जीव मात्र है ज्ञायक भाव ॥ 


भावा्थ:-- संसार के सभी प्राणी मोह रूपी महाव्याधि से पीड़ित 
है । मोह कम के उदय उंपशमादि एवं योगों (मनवचन काय) की चंचलता 
से मिथ्यात्वादि चतुदश गुण स्थानों में जीवों को विभाजित किया जाता है। 
ये गुण स्थान जीव के शुद्ध स्वभाव कैसे हो सकते हें जबकि अचेतन कर्मों 
के उदयादि के निमित्त से इनका निर्माण होता है। अतः इन्हें इस दृष्टि से 
अचंतन कहा गया है । किन्तु व्यवहार नय से (जीव के भाबों की भेद दृष्टि 
से) इन्हें जीव कहकर व्यवहृत किया जाता है। जबकि शुद्ध दृष्टि की 
मुख्यता से जीव को केवल अखंड अभेद रूप ज्ञायक स्वभाव वाला कहा जाता 
है । इस प्रकार जीव और पुद्गल में भेद जानना चाहिए । . 


इति जीवाजी वाधिकार 


अप ससयसार-वैभव द 
अथ कर्ता-कर्माधिकार: 


( ६९ ) 
जीव को आस्त्रव क्यों होतास्है द 
जाव ण॒वेदि बिसेसंतरं तु आदासवाण दोण्हं पि। 
अण्णाणी ताबव दुसो कोहादिसु बटठदे जीवो ॥॥६९॥ 


चिर अज्ञान जनित भ्रमतम रत-- 


रह अनादि से सतत अशांत। 
आखस्रव एवं -आत्म तत्व में 

अंतर पाता नहिं चिद्धांत ॥ 
निज अज्ञान' दशा में श्रमवश- 

कर क्रोधाधि मलिन परिणाम। 


तन्‍मय हो अभिनय करता है- 
भूत ग्रस्त जनवत्‌ अविराम ॥। 
भावाये:--- मोहाँधकार में फेंसा हुआ अज्ञानी जीव जब तक क्रोधादि 
भाव रूप आख्रव और आत्म तत्व में अन्तर को नहीं जानता तब तक 
भाषास्व को तनन्‍्मय होकर करता हुआ क्रोघी, मानी आदि बन कर स्वयं 
, को भूला हुआ रहता है ओर भूतग्रस्त मनुष्य के समान अस्वाभाविक 
अभिनय करता रहता है । 
( ७० ) 
क्रोधादि भाव करने का परिणाम 
कोहादिसु बट्टंतस्स तस्स कम्मस्स संचयो होदि। 
जीवस्सेवं बंधों भणिदों खलु. सब्यदरिसी हि ७०१) 
जीवन में क्रोधादि विक्ृति कर 
खुल जाता आखत्रव का द्वार+ 
आखक संचित कर्म बद्ध' हों- 
तीव्र मंद परणति अनुसार ॥ 


. स्मगर्सार-्वैभव' हु ॥ ७५ 


जीव पुदुगलों में. जिन भाषित- 
है बैभाविक शक्ति. विशेष । 
. जिससे उभय द्रव्य में होते- 
बैभाविक परिणाम अशेष ॥ 
भावार्थ:--- जब यह आत्मा क्रोध मानादि रूप कषाय भावों को 
करता हुआ तन्‍्मय हो जाता है--कषायों में मनिमग्न हो जाता है--तब 
नवीन कर्मों का आस्त्र4 और तत्यूवंक बंध भी तीत्र मंद भावानुसार हुआ 
करता है । यतः आत्मा और पुद्गलों में विभाव रूप परिणमन करने की 
वेभाविको तामा शक्ति है अतः इन दोनों में बंध के कारणों के उपस्थित 
होने पर विभाव परणति के कारण कर्मों का बंध होता है । 
( ७१ ) 
आस्प्रव एवं बंध कब नहीं होता ? 
जइया इमेण जीवेण अप्यणो आसवाण य तहेंव । 


रे 


णादं॑ होदि विसेसंतरं तुतइया ण बंधों से ॥॥७१॥ 
जीवन में छाया अनादि से 
मोह महातम निबिड़ नितांत । 
जिससे अपना और पराया 
समझ न पाता चिर चिद्घ्लान्त ॥। 


जब क्रोधादि आख्वों से हो- 
भिन्न ज्ञान चेतन्य स्वरूप ।॥॥ 


जीवन में तब बँध न होता 
भेद ज्ञान परिणाम अनूप ॥ 


भावार्थ:-- जब इस जीव के जीवन में मोहाँधकार विलीन हो जाता 
है तब इसे स्व-पर का भंद ज्ञान प्राप्त होता है और फिर उस भेद ज्ञान के 
द्वारा क्रोधादि विकार भावों से भिन्न आत्मा का शुद्ध वास्तविक स्वरूप 


जान लिया जाता. है । फलस्वरूप क्रोधादि न करने से आत्मा में मवील 
कर्मों का बंध नहीं होता । 


है. ा ... समग्सार-वैधन 
।॒ (६ ७२ ) ह ' 
भेद विज्ञान से बंध मिवृत्ति किस प्रकार से होती है 
जादूण आसवाणं असुचित्त चर विवरीदसावं थ। 
बुष्खस्स कारण त्तिय तदो णिर्यात्त कुणदि जोबों ।३७२॥॥ 
आखब अशुचि स्वभाव जिन कथित- 
ज्यों जल में सिवार त्यों म्लान । 
जीव ज्ञान धन है-पर आख्व 
चिद्विकार पुद्गल संतान ॥ 
चिदानंद मय रूप हमारा- 
आख्रव दुखद और पर रूप। 
एवं जाते रहस्य न करता- 
ज्ञानी आखव भाव विरूप | 


भावार्थः-- श्री जिनेन्द्र ने आस्परव को अशुचि (अपवित् ) स्वभाव 
वाला माना है । जैसे जल में कारणान्तरों से उत्पन्न होने वाली काई 
उसकी स्वच्छता के लिए बाधक है---इसी प्रकार कर्मोदय के निमित्त से 
होने वाला क्रोधादिक चिह्विकार आत्मशुद्धि में बाधक है। जीव तो ज्ञान- 
भयी है और आस्प्रव चंतनन्‍्य का विकार है जो पुद्गल कर्मो' के संयोग से 
उत्पन्न होने के कारण पुदूगल की संतान भी कहा जाता है । फिर आत्मा, 
चैतन्य स्वरूप है और आस्थव चेतन्य स्वभाव से विपरीत भाव को लिए 
हुए अचेंतन दुखद व पर रूप है। ऐसा जानकर ज्ञानी विकारी आस्प्रवभावों 
का परित्याग करता है। इससे द्वव्यासत्रव भी रुक जाता है। 
( ७३ ) 
भेद ज्ञानी का आत्म स्वरूप चिन्तन व भावना 
अहमेक्को खलु सुद्धो य णिम्ममओ णाणदंसण समग्यो । 
तम्हि ठिदो तच्चित्तो सब्बे एदे खयं णेमि ॥॥७३॥। 
७३/१ 
में चिन्मात्र तत्व, निश्चयत:ः शुद्ध कर्म-कर्तादि बिहीन ॥ 
क्रोधमान' मायादि विक्कृति से निम॑मत्व शाश्वत स्वाधीन ।॥ 


डे 
] 
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' दर्शन शान. संभग्र स्वस्थ बत कर वर चिदानंद रसपान | 
: आत्मलीन बन करूँ सभी क्रोधादि विकृतियों का अवसान ॥। 
 भाषा्:-- में एक शादवत चिस्मात्र शुद्धात्म तत्व हूँ, कर्मों का कर्त्ता 
नहीं हँ--क्रोध मान मायादि बिफारों के ममत्व से रहित हुँ, दर्शन ज्ञान से 
परिपूर्ण चिदानन्द रस से सदा ही भरा हुआ हूँ कर्म कलंक से रहित निर्मल 
अखंड चैतन्य ज्योतिमय स्वतंत्र हूँ । ज्ञानी जीव निश्चय दृष्टि से ऐसे विचार 
और भावना रखता है। 
७३/२ 
शुद्धात्म चिन्तन व भावना का परिणाम 
यो शुद्धात्म भावना रत हो-जीव स्व-पर तत्वार्थ पिछान । 
पर संकल्प विकल्‍प जाल से होकर मुक्त स्वस्थ अम्लान ॥। 
अंतरात्म बन करता पावन अनुपम चिदानंद रसपान। 
स्वतः उसी क्षण नूतन आख्रव बंधन का होता अवसान ॥। 
भावार्थ:--- इस प्रकार शुद्धात्म भावनारत जीव' स्व-पर तत्व के 
भेद विज्ञान के बल से पर द्रव्य व परभावों संबंधी समस्त संकल्पों और 
विकल्पों से भुक्त होकर चिंदानन्द रसपान में निमग्न हो जाता है तब उसके 
कर्मो' का आस्प्रव व बंध स्वयं नहीं होता । किन्तु जब तक पूर्ण लीनता नहीं 
होती--अल्पकालीन अंशात्मक होती है तब तक आशिक आस्रव-बंध 
होता रहता है । 
(७४ ) 
ज्ञानी आस्प्रव से क्‍यों निवृत्त होता है ? 
जोव णिबद्धा एदे अधुव अणिच्चा तहा असरणा वा। 
दुक्‍खा दुषखफला त्ति य णावृण णिवत्तदे तेंहि ॥७४।॥। 
७४/१ 
जीव बद्ध आस्रव का होता अपस्मार वत्‌ दुष्परिणाम । 
आख़व अध्य्‌ व, जीवध्न व, आखव-ज्वरवत्‌ दुख मय, चित सुखधाम ।॥॥ 
जीव शरण, ये अशरण, इक क्षण उदय काल रुक सके न दीत। 
आकुलता उत्पादक आख्रव, आत्म स्वभाव विकलता हीन ॥। 


5 छंद समयसार-पैशव 
भावषार्थ:--जीव से बंध को प्राप्त आस्प्रव का अपस्मार (मृमी 
. रोग) के समान दुष्परिणाम भुगतना पड़ता है। 'यह आस्त्रव स्थायी न होकर! 
अनित्य, अशरण और दुःख रूप है और दुखदायक भी है जबकि आत्म- 
स्वरूप ध्या व है शरणदायी, सुखमयी और सुखदायक है, ऐसा विचार कर 
ज्ञानी आस्प्रव से निवत्त हो जाता है। जीवन में भावनाओं का बड़ा महत्व 
है--विकारी भाव और भावनाओं से जीव बँधता है और शद्ध भावना से 
सुखी एवं दुखों से मृकत होता है । 
७४/२ 
नरकवास ज्यों दारुण दुखमय आख्रव का भीषण परिणाम । 
सुख सत्ता सम्पन्न चेतना अनाय्ंत अनुपम अभिराम ॥ 
आत्म तत्व यों अनुभव करता जब आखव से भिन्न नितांत । 
तब ज्ञानी बंधन से होता सहज निवत्त निराकल शांत ॥ 
भावार्थ :-- आस्प्रव का फल नरकवास के समान दारुण दुखमयी है 
जबकि आत्मा स्वभाव से ही आदि अंत बिन अनुपम आनन्द स्वरूप है। 
इस प्रकार आत्मा से विपरीत स्वभाव वाले आस्त्रव को अनुभव कर जीव 
तत्काल निराकुल होकर सुख का अनुभव करता हुआ शान्ति को प्राप्त 
होता है । 
(७५ ) 
ज्ञानी कोन ? (ज्ञानी की पहिचान) 
कम्भस्सय परिणाम णोकम्मस्स य तहेव परिणामं। 
ण करेंदि एवमादा जो जाणदि सो हवे णाणी।॥७५॥ 
द्रव्य कर्म में शक्ति रूप हैं 
जो ज्ञानावरणादिक म्लान । 
स्पर्श रूप रस गंध सूक्ष्म या-- 
बादरगत नोकर्म प्रधान ॥ 
चेतन निश्चय से नहि. इनका 
कर्त्ता हैं, ये जड़ परिणाम ॥। 


समयप्ार-्बैंभव ७९ 


यो अनुभव कर्त्ता. हि. वस्तुतः 
क्‍ ज्ञानी कहलाता निष्कांम ॥ 

. भावार्थ :--- संसार में सुख-दुख एवं राग-द्रेष मोहादि विकार भाव जो 
भी आत्मा में हुआ करते हें वे सब बंध को प्राप्त हुए कर्मों की निमित्त 
जन्य संतानें हैं । तथा रूप, रस, गंध, स्पर्शादि एवं सूक्ष्मता-स्थूलतादि नो- 
कर्म शरीर के गुण धर्म हें। आत्मा निश्चय दृष्टि से इनका कर्त्ता नहीं है । 
ऐसा जानने और अनुभव करने वाला जीव ही ज्ञानी है, 

( ७६ ) 
ज्ञानी पुदगल कर्मो' का ज्ञाता है - कर्ता नहीं 
णविपरिणमदि ण गिण्हदि उप्पज्जदि ण परदव्वपज्जाए। 
णाणी जाणंतो वि हु पोग्गलकम्मं॑ अणेय विहूं ।॥७६।॥। 
ज्ञानी पुदूगल कर्म जानता- 
भेद ज्ञान कर विविध प्रकार । 
कितु नहीं तदरूप परिणमन- 
करता है वह किसी प्रकार ।। 
पर को ग्रहण न करता है वह- 
उसमें नहिं होता उत्पन्न । 
अपना पर में हो सकता नहि- 
कर्ता - कर्म भाव निष्पन्न ।। 
भावार्थ:--- ज्ञानी जीव भेद ज्ञान से यह जानता है कि ज्ञानावरणादि 
कर्म पौदगलिक हैं। वह न तो .कर्मरूप परिणमन करता है, न उन्हें प्रहण 
करता है और न उन रूप उत्पन्न ही तोता है। अतः: पुदूगल कर्म रूप पर 
वस्तु में जीव का कत्त्‌ त्व सिद्ध नहीं होता । 
( ७७ ) 
ज्ञाती कर्मोदय जन्य अपने परिणामों को भी 
जानता है-उन रूप परिणमन नहीं करता 


णवि परणमदि ण गिण्हदि उप्पज्जदि ण पर वव्वपज्जाए । 
णाणी जाणंतो थि हु सगपरिणामं॑ अणेयविहूँ ।१७७।॥। 


हर ह ० समवसार-्वैभव 
ज्ञानी कर्मोंदय निममित्त से- 
जो होते दुर्भाव अशेष-। 
उन्हें जानता है नेमित्तिक- 
नहिं उन रूप परिणमें लेश ।॥। 
आदि मध्य वा अंत कभी भी 
नहि. परिणमता वह पर रूप । 
तत्पर्याय ग्रहण नहिं करता 
नहीं उपजता बन तप ॥ 
भावार्थ:-- ज्ञानी जीव कर्मों के उदय का निमित्त पाकर आत्मा में 
जो रागादि भाव उतप्न होते हैं उन्हें नेभित्तिक भाव जानकर निर्मित्त भूत 
पुदूगल द्रव्य (कर्म) रूप परिणमन नहीं करता और न उन्हें ग्रहण कश्ता 
तथा उत्पन्त भी नहीं होता। 
( ७८ ) 
ज्ञानी कर्म फलों रूप भी परिणमन नहीं ऋरता 
णवत्रि परणमदि ण गिण्हदि उप्पज्जदि ण पर दव्वपज्जाए । 
णाणी जाणंतो विहु पोग्गलकम्मप्फल॑ अणतं ॥॥७८॥। 
सुख दुखादि जो पुद्गल कर्मो- 
के विपाक हैं विविध प्रकार-। 
ज्ञानी जीव न उनका कर्त्ता- 
सिद्ध कभी होता अविकार |! 
यत: न वह तन्मय होता है-- 
करता उन्हें ग्रहण नहिं लेश । 
और न हो उत्पन्न वही बन- 
उदासीन रह कर सविशेष ॥। 


भावार्थ:--- सांसारिक सुख दुखादि जो पुदूमल कर्मों के फल हें 
उनका ज्ञानी जीव कर्त्ता नहीं बनता; क्योंकि पुदूगल कर्मों. के जो फल हें 


वे भी पुद्गल निमित्तक हें ज्ञानी उनमें न.तो तन्‍्मय होता है न उन्हें प्रहण 


: करता और न.फल बनकर उत्पन्न ही होता । वह उनमें उदासील बता रह 
क्र केवल जानता है कर्म फलों में हु बिषाद नहीं रुरता । 


. (७९ ) 
पुदूगल कर्म भी परभाव (जीवभाव) रूप परिणमन नहीं करता 
णथि परिणमदि ण गिण्हदि उप्पज्जदि ण पर दव्यपज्जाए । 
पोग्गलदव्य॑ पि तहा परिणमदि सगेहि भार्वेहि ७९१ 
ज्यों न जीव पुद्गल कर्मों वा _ 
विविध फलों का कर्त्ता है! 
त्यों पुदगल भी नहि निश्चय से 
जीव भाव परिणमता है ॥। 
उन्हें ग्रहण करता न कभी वह 
साभिप्राय चेतनन्‍्य विहीन | 
एवं जीव रूप धारण कर- 
भी न उपज सकता जड़ दीन ।। 
भावार्थ:-- जिस प्रकार जीव पुदूगल कर्मों और उनके फलों का 
कर्ता नहीं है उसी प्रकार पुद्गछ कर्म भी जीव के भावों का निरंचय 
नय से कर्त्ता नहीं है; क्योंकि पुद्गल के ज्ञानावरणादि कर्म न तो जीवों के 
भावों रूप परिणमन करते हैं, न उन्हें ग्रहण करते हें और न भाव रूप 
धारण कर उत्पन्‍्न ही होते हें । द्रव्य जड़ कर्म जड़ ही बने रहते हैं । 
( ८० ) 
जीव ओर पुद्गल कर्मों में निर्मित्त नेभित्तिक संबंध है 
जीव परिणास हेंदूँ कम्मत पोग्गला परिणमंति। 
पोर्गल कम्मणिमित्त तहेव जीवों थि परिणमदि ॥॥८०॥। 
जीवों क॑ परिणाम निरन्तर- 
... होते जो कि शुभाशुभ रूप-। 


<२ । ४; समयसार-वैभव 


पुद्गलाणू इनका निमित्त पा 
कम रूप परिणमें विरूप॥. 
वैसे ही उदयागत पुदूगल- 
कर्मोदय निरमित्त पा जीव-। 
रागठेष. भावों को धारण 
कर बन रहता विक्ृत अतीव ।। 
भावार्थ:-- जीवों में जो शुभ या अशुभ भाव होते हैँ इनका निमित्त 
पाकर पुद्गल की कार्माण बर्गंणाएँ कर्मरूप स्वयं परिणम जाती हें । जीव 
उन्हें कर्म रूप नहीं परिणमाता । उसी प्रकार पूर्व बद्ध कर्मों के उदय का 
निमित्त पाकर जीव भी राग-द्वेषादि भाव रूप स्वयं परिणमन करने लगता 
है । इस प्रकार जीव के भावों और पुद्गल कर्मो' में परस्पर निरमित्त 
नैमित्तिक संबंध है । कर्त्ता कर्म संबंध नहीं है । 
( ८१) 
उक्त कथन का खुलासा 
णवि कुव्वदिकम्सगुणे जीवो कम्मं तहेव जोव गुण । 
अण्णोण्ण णिमित्तेण दु परिणाम जाण दोण्हूंपि ।।८११। 
पुद्गल के गुण पर्यायों का 
कर्ता रंच नहीं चेतन्य । 
और न चेतन के गुण पर्यय 
हैं पुदुगल कर्मों से जन्य ॥। 
कितु परस्पर उभय द्रव्य में 
है निमित्त नेमित्तिक भाव। 
जिसका यह परिणाम दिख रहा- 
द्रव्य भाव गत राग विभाव ।॥५१।॥। 
( ८२ ) 
एदेण कारणेण दु कत्ता आदा सएण भावेण । 
पोग्गल कम्स कदाणं ण दु कत्ता सब्वभावाणं ॥। 


सर्मयसासजैभब ८३ 
! ». . स्वाभाविक ही चेतन अपने- 
5 भाव स्वयं कर्त्ता निष्पन्त । 
सकल पौदगलिक करमें-भाव वह 
नहि. कदापि कर्त्ता उत्पन्न ॥। 
शुद्ध भाव ज्ञानी करता है- 
: अज्ञानी रागादि विकार । 
ज्ञानावरणादिक का कर्त्ता - 
कहना है केवल उपचार ।|८२॥ 
भावार्थ:-- अभिप्राय यह है कि जीव पुदूगल के गुणों और भावों 
(पर्यायों) का रंचमात्र भी कर्ता नहीं है और न पुदूगल कर्म जीव के गणों 
या भावों के कर्त्ता या उत्पादक हें । किन्तु इन दोनों में जैसा कि पूर्व में 
कहा गया है--परस्पर निमित्त नैमित्तिक भाव अवश्य है-जिससे एक दूसरे 
का विभाव रूप परिणमन होता रहता है ८१! 
इस प्रकार दोनों द्रव्य अपने-अपने भावों के निश्चय नय से स्वयं कर्त्ता 
है । किन्तु ज्ञानी जीव अपने शुद्ध भावों का कर्त्ता होता है और अज्ञानी 
जीव अपने विकार भावों (रागह्षादि) का कर्त्ता है। अत: जीव को 
जञानावरणादिक कर्मो का कर्त्ता कहना केवल निमित्त मात्र होने से कारणत्व 
का उपचार है । 
( ८३ ) 
निश्चय नय से आत्मा अपना ही कर्त्ता भोक्‍ता है 
णिच््चयणयरस एवं आवा अप्पाणमंब हि करेदि। 
बेदयदि पुणो त॑ चेब जाण अत्ता दु अत्ताणं ॥८३॥। 
८३|१ 
जक्िदइचय नय से चेतन केवल अपने ही करता परिणाम । 
शुद्ध अशुद्ध मिश्र परणतियाँ जो कुछ भी होती अविराम ।। 
भोवता भी वह अपने भावों का ही रहता है तत्काल । 
स्वयं स्वयं का कर्त्ता भोक्‍ता निश्चय से वह है त्रयकाल ।। 


पक ्ड 5 है पर, समयसार-वैभष 
: '... आावार्थ:--आत्मा निश्चय नय से अपने ही शुद्ध शुभ एवं अशुभ भात्रों 
. का उपादान होते से स्वयं का कर्ता है और उन भावों का स्वर्य 
' झोक्ता है| 
८३/२ 
उक्त कथन का दुष्टान्त 
उदधि शांत हो या लहराबैं उठने पर भीषण तूफान । 
वह अपनी परणति अपने में ही करता स्वयमेव, ते आने ॥। 
तीत्र, मंद, मध्यम गति परिणत बहने वाला वायु-प्रवीण ! 
रहता है निमित्त ही केवल सागर की परणति स्वाधीन' ।॥ 
भावार्थ:-- जैसे समुद्र तूफान से लहरा रहा हो--तरंगित हो या 
निस्तरंग (शान्त) हो--उसकी दोनों परणतियाँ स्वयं समुद्र की हैँ । उस 
समय तीज्र मंद या मध्यम गति से बहने वाली वायु समुद्र की परणति में 
केवल निमित्त है। यह कथन उपादान कारण और निश्चय नय की दृष्टि 
की मुख्यता से जानना । 
( <४ ) 
व्यवहार तय से आत्मा पृदगलः कर्मों का कर्त्ता व भोक्‍ता कहलाता है 
ववहारस्स दु आदा पोग्गल कम्म करेदि णेयबिहं । 
त॑ चेंब.य वेदयदे पोग्गलकम्म॑ अणेयजिहं ।।८४।। 
यथा मृत्तिका से कुलाल - 
मृद्‌ पात्रों का करता निर्माण । 
वह उनका कर्ता भोक्‍ता है- 
यह कहता व्यवहार विधान ।॥। 
त्यों सविकारी ज्ञीव कर्म का- 
कर्ता नय व्यवहार अमाण ॥ 
सुख दुख कर्म फलों का भोक्ता- 
भी कहलाता है, मतिमान्‌ ! 


संमकंतारंबसब 77, , डे हि | ८५ 


..... भावाजज:-- यंद्वपि कुम्हार मिट्टी से ही मिट्‌टी के बतेव बनाता है- 
फिर भी व्यवहार से मिट॒टी के बर्तनों का कर्त्ता कहछाता हैं। उसी प्रकार 
जीव भी व्यवहार नव से कर्मो' (ज्ञानावरणादि द्रव्य कर्मों ) का कर्त्ता और 
इनके फलों (सख दुखादि) का भोक्‍ता कहा. जाता है। 

' ( ८५ ) 
निश्चय से जीव कर्मों का कर्त्ता क्यो नहीं ? 
. जदि पोग्गलकम्मसिर्ण कुब्बदि त॑ चेव वेदयदि आदा। 
दोकिरिया बादिस पसज्जद सो जिणावसदं ।१८५॥। 
निदचय से यदि जीव कम का- 
कर्ता माना जाय नितांत-। 
तो जड़-चेतन' उभय क्रिया का 
कारक जीव ठहरता, म्रांत।। 
जिनमत से विरुद्ध वा बाधित- 
भी है यह सिद्धांत प्रवीण ! 
जड़ में जड़ - चेतन' में चेतन- 
क्रिया हुआ करती स्वाधीन ॥॥ 
भावार्थ:-- यदि निश्चय से जीव को ज्ञानावरणादि पुबगल कर्मो 
का फर्त्ता और उन्हीं का भोकता भी माना जावे तो जड़ व चेतन इन दोनों 
क्रियाओं का कर्त्ता आत्मा को मानना पडेगा। यह मान्यता जिनेन्द्र भगवान्‌ 
के मत से विरुद्ध है; क्योंकि प्रत्येक द्रव्य वास्तव में अपनी क्रिया का ही' 


कर्त्ता और व भोक्ता कहा जा सकता है। किसी एक द्रव्य को क्रिया 
अन्य द्रव्य नहीं कर सकता । 


( <६ ) 
द्वि क्रियाबादी मिथ्यादृष्टि है 


जम्हा हु असभावं पोग्गल भाव च दो विकुव्यति। . 
लेण ढु मिच्छाविट्ठो वो किरियायादिणों होंति ॥८६॥ 


. जा संमंबसार-वैभव 


| <६/६ ' है कस 
मिज में निज की पर में पर की सर्व क्रिया होती निष्पन्न.) 

कर्म कत्तु ता चेतन में तुम करना चाह रहे सम्पन्त-।॥। 
कितु न जड़ की क्रिया कभी भी चेतन कर सकता निष्पन्न। 

दि क्रियावाद इसी से मिथ्या हो जाता संसिद्ध-विपन्त ॥ 

भाषार्थ:-- चूँकि जड़ की परणति जड़ में और चेतन की परणति 
. (क्रिया) चेतन में, होती हैं और द्विक्रियावादी आत्मा एवं जड़ कर्भो' की 
परणति का कर्ता भी चेतन को मानता है। अतः द्विक्रियावादी मिथ्या 
दृष्टि हैं जबकि जड़ को क्रिया चेतन नहीं कर सकता । ऐसा जिनेन्द्र 
का उपदेश है । 

<६[रि 
निश्चय नय से कर्ता कर्म और क्रिया का स्वरूप 

जो परिणमन करे वह कर्त्ता-कर्म वही जो हो परिणाम । 

परणति क्रिया कही जाती है वस्तु एक त्रय दृष्टि ललाम ॥। 


स्वत: प्रत्येक द्रव्य परिणामी-परिणमता कर निज' परिणाम । 

पुदूगल की परणति पुद्गल में, चेतन में उसका क्या काम ॥॥ 

भाषारथ:--- जो परिणमन (क्रिया) करता है वह कर्त्ता कहलाता है 
और जो उसका परिणाम होता है उसे कम कहते हें । तथा उसको परणति 
को क्रिया कहते हें । परिणमनशील एक ही वस्तु में विभिन्‍न दृष्टियों से 
यह कर्त्तो, कर्म, क्रिया का भेद व्यवहार होता है। क्योंकि प्रत्येक वस्तु अपने 
परिणमन स्वभाव से स्वयं ही परिणमन करती रहती है । अतः पुद्गल की 
परणति पुदूगल में और चेतन की चेतन में हुआ भरती है । 

<६|े 
अज्ञानी जीव की श्रामक कल्पना 

भ्रमतम ग्रसित जीव अज्ञानी बन रहता सद्‌ दृष्टि विहीन' ॥ 

'में कर्त्ता भोक्‍्ता हूँ पर का यों विचार कर बने मलीन ॥ 


इस अनादि भ्रम का हो जाये यदि परिहार एक ही बार॥ 
तो निश्चित हो जाय हमारा भव सागर से बेड़ा पार ॥ 


शमपसास-वैभव हि । ८७ 
भावारं:--कर्त्ता, करे क्रिया के. उक्त वास्तविक (निश्चय के) ज्ञात 
से शून्य अज्ञानी जीव ऐसा मानता रहता है कि में पर द्रव्यों का कर्त्ता एवं 
भोक्‍ता हूँ । इस जीव की यह भ्रमपूर्ण मिथ्या धारणा यदि एक बार 
भी वूर हो जाय तो स्वाश्वित वास्तविक अपने शुद्ध भावों का आश्रय लेकर 
आत्मा, अपनी शुद्ध परणति द्वारा संसार से श्रीक्र ही मुक्त हो जावे । 
तथास्तु ! तात्पय यह कि यह जीव अपनी संसार अवस्था का स्वयं कर्त्ता 
होने से स्वयं अपराधी है और स्वयं अपनी भझ्रमपूर्ण परिणति सुधार कर 
स्वयं मुक्त हो सकता है । ईश्वरादि कोई पर व्यक्ति--इसका बंधक व 
मोचक नहीं है ह 
( ८७ ) 
मिथ्यात्वादि भाव दो प्रकार के हें--- 
सिच्छत्त पुण दुधिहं जीबमजीव तहेब अण्णाणं | 
अधिरदि जोगो मोहों कोहादीया इसे भाषा ॥८७॥। 
<७(१९ 
मिथ्यात्वादि भाव जीव के हें या पुदूगल के 
एक प्रश्न 
मिथ्यात्वादि जीव के कहते-भगवन्‌ तुम अनन्य परिणाम-। 
फिर उन ही को पुदुगल के भी घोषित करते क्‍यों अविराम ! 
हमें समझ नहिं आता यह सब कथन परस्पर नियम विरुद्ध । 
उन्हें जीव या पुदूगल के ही निश्चित कहिंयेगा अविरुद्ध ॥। 
<८७[२ 
समाधान 
सुनो भव्य ! इसमें रहस्य है एक नहीं मिथ्यात्व मलीन । 
अविरति योग कषाय-जीव वा जड़गत हैं हय भाव मलीन ॥ 
जीव ओर पुद्गल दोनों में होते ये वेभाविक भाव । 
भिथ्या श्रद्धा-भाव जीव का इतर पौद्गलिक कर्म विभाव ॥ 
सावा्थे--प्रश्न-हे भगवन्‌ ! आपने मिथ्यात्वादि परिणामों को जीव 
के दरशाया है । फिर उन्हीं को पुद्गल के भी कहते हैं। आपका यह कथन 
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:.:: परस्पर विरुद्ध होने से हमारी समझ में ठीक से नहीं आ रहा है। या तो 
:. मिथ्यात्वादि को जीव के ही कहें या पुदूगल के । 
.... उत्तर:-नहें भव्य ! भिथ्यात्वादि भाव जीव के हें और इन भावों 
. के होने में मिथ्यात्वादि नाम की जड़ कर्मों की ग्रकृतियों में जो शक्तियाँ हें 
ये पुद्गल की हैं । यत: जीव के भिथ्यात्व भाव के होने में पुदूगल कर्मों की 
जड़ शक्तियाँ नि्भित्त होती हैं अतः उन्हें भी मिथ्यात्वादि नाम से कहा 
जाता है । पुद्गल कर्मों की प्रकृतियों को जो आत्मा के भावों को मिथ्यात्वादि 
रूप परिणमन करने में निमित्त होती हूँ उन्हें द्रव्य कर्म और आत्मा के 
मिथ्यात्वादि भावों को भावकर्म कहते हें । इस प्रकार मिध्यात्वादि द्रव्य 
और भाव के भेद से दो प्रकार के हैं । 
८७/३ 
दृष्टान्त द्वारा उक्त कथन का स्पष्टीकरण - 
ज्यों मयूर का रूप झलकता जब दपेण तल में अभिराम-। 
तब मयूर रहता मयूर में, दर्पण में उसका क्‍या काम ? 
दर्पण का प्रतिबिब' उसी की परणति है, न मयूर स्वरूप । 
मिथ्या श्रद्धा भाव जीव का है मिथ्यात्व प्रकृति जड़रूप ।। 
भावार्थ:--जैसे दर्पण में मयूर (मोर) के सामने आने पर उसका 
प्रतिबिम्ब झलकता है। तब मयूर तो मयूर ही रहता है; किन्तु उसका 
प्रतिबिब ही दर्पण में पाया जाता है । दर्पण में मयूर. के प्रतिबिब का 
झलकना दर्पण की परणति है--न कि वह प्रतिबिब मयूर है । उसी प्रक्तार 
मिथ्यात्वरूप कर्म प्रकृति पुदगल की है । और इसके उदय में होने वाले जो 
जीव के भाव ह--जिन्हें मिथ्या श्रद्धा कहते हें--जीव के परिणाम हैं। 
दोनों भिन्न-भिन्न हैं । 
| ( ८८ ) 
उकस कथन का उपसंहार 
पोग्गल कम्म॑ सिचछ जोगो अविरदि अगाणमज्जोयं । 
उबयओगो अण्णा् अविरति सिक्छ चर जोबो बु।।८८॥ 
जीव और जड़ उभयाश्चित हें-- 
मिथ्यात्वादिक उभय विकार। 


, ' जीवााम्ित" मिथ्यात्वभांव वा 
'. .अविरति योगाज्ञानं विकार ॥ 
हैं मिथ्यात्त योग अविरति- 
ज्ञानावरणादि पौदूगलिक नाम। 
यों पुदूगल अरु जीवाश्वित हें- 
मिथ्यात्वादिक ढ्य सम नाम ॥। 
भावार्थ --- कहने का अभिप्राय यह है कि जो मिथ्यात्व अविरति 
अज्ञान और योगमयी जीव के उपयोग की परणतियाँ हैं वे जीव हें और 
जीव के इन भावों में निमित्त भूत पुदूगल कर्मों की जो शक्तियाँ हूँ वे पुदूगल 
(अजीव रूप मिथ्यात्वादि नाम से कही गई) वे की परणतियाँ हें। 
इस प्रकार नाम दोनों के मिथ्यात्वादिक समान हैं; किल्तु वें भिन्‍त-भिन्‍न 
दो द्रव्यों की भिन्‍न-भिन्‍न परणत्तियाँ हैं । 
( <९ ) 
मोही जीव के तीन प्रकार के अनादि कालीन विकारी परिणाम 
उवओगस्स अणाई परिणामा तिण्णि मोहजुत्तस्स । 
मिच्छत्त अण्णाणं अविरदिभावो य णादव्बो ॥॥८६९॥। 
किस कारण चेतन में होते 
मिथ्यात्वादि मलिन परिणाम ? 
भव्य ! सुनो चेतन अनादि से 
कर्म बद्ध ही है अविराम ॥ 
मोहयुक्त उपयोगमयी ये- 
मिथ्या, अवरति अरु अज्ञान। ” 
चेतन की परणतियाँ होतीं 
भूतग्रस्त जनवत्‌ तय म्लान ।। 
भावार्ं:--- हे भव्य ! संसार में आत्मा अनादिकाल से कर्मों के 
: बंधन में पड़ा हुआ है । जब आत्मा में मोहादिक कर्मो' का उदय आता है 


05 | समयसार-वैशव 


तैब उसके निमित से आत्मा का उपयोग मलिन ही जाता है और उपयोग 
के मलिन होने से इसमें मिथ्यात्व कषायादि भावों, रूप परिणमन होने लगता 
है । जसे भूत ग्रस्त जीव पागल के समान' चेष्टाएँ करता है उसी प्रकार मोह 
जाल में फेंसा हुआ जीव भी क्रोधगान रूप विकारी भाव व चेष्टाएँ करने 
लगता हैं । 


( ९० ) 
मोही ज्ञीव अपने विकारी उपयोग के द्वारा 
तीन प्रकार के विकारों का कर्ता है 
एदेसु य उबओगो तिथिहो सुद्धों णिरंजणों भावों। 
जं जो करेदि भाव उबओगो तसत्स सो कत्ता।।९०।॥ 


निश्चय कथित शुद्ध उपयोगी- 
निरावरण चेंतन्य प्रवीण ! 


मिथ्या अविरति अज्ञानी बन 
परिणत हो बन रहा मलीन॥। 


जब जेसे उपयोग निरत बन 
करता त्रिविध मलिन परिणाम । 


उनका वह कर्त्ता बन जाता 
पा निमित्त कर्मोदिय बाम ॥ 


भावार्थ:-- निश्चय नये से जो जीव शुद्ध उपयोगी कर्म मल 
रहित ज्ञाता दृष्टा कहा गया है वही कर्मों के बंधन में पड़ा हुआ मिश्यात्व 
अविरति एवं अज्ञानमयी अपने उपयोग को करता हुआ मलिन बन रहा 
है। यह जब जिस उपयोग रूप (भिथ्यात्व अविरति या अज्ञान रूप) 
परिणामों को करता है तब उन अज्ञान रूप विकार भावों का कर्त्ता बन 
जाता है । तथापि इस विकार रूप जीव के परिणमन में पुद्गल कर्मोदय 
निमिस्त अवश्य होता है । 
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(९१ ) 
। ु उक्त कथन का तात्पयं.._ 
... ज॑ कुणदि भावसादा कत्ता सो होदि तस्स भावस्स। 
कभ्मतं परिणमदे तम्हि सथं पोग्गल दब्बं ९ १॥। 
शुद्धाशुद्ध भाव कर चेतन - 
परिणमता जेसा जिस बार। 
उन' भावों का कर्त्ता भी वह 
निश्चित ही होता साकार ॥॥ 
जब' अशुद्ध भावों कर परिणत 
होता है चेतन्य मलीन । 
स्वत: तदा पौद्गलिक वर्गणा 
कर्म रूप परिणमें मलीन ॥॥ 
भावार्थ :--- आत्मा जब जैसे शुद्ध या अशुद्ध भावों रूप परिणमन 
करता है तब वह उन्हीं भावों का निश्चित ही कर्त्ता है। किन्तु इसके 
शागादि अशुद्ध भावों के करने पर पुद्गल कर्म वर्गणाएंँ (अशुद्ध भावों के 
. निमित्त से) स्वयं ही' कर्म रूप धारण कर लेती हें । अतः कर्म वर्गणाओं 
का जीव कर्ता नहीं है । 
( ९२) 
जीव कर्मों का कर्त्ता अज्ञानमयी भावों के होने से है 
परमप्पाणं कुब्ब॑ अप्पाणं पि ये परं करंतो सो। 
कम्मस परिणमदे तम्हि स्य पोग्गल दब्य ॥९२॥। 
मोह म्रमित अज्ञान ग्रसित बन- 
प्राणी स्वयं विकाराक्रांत-। 


पर को निज, निज को पर कल्पित-- 
मान भ्रमित हो रहा निर्तांत ॥ 


.. राम द्वेष मोहादि विकृतियाँ 
... कर्म निमित्तज हैं परिणाम । 
अपना कर वह उन्हें कर्म का- 
5 कर्ता बना हुआ अविराम ॥ 
भावाय:--- मोह जनित अज्ञान भाव से यह जीव पर को (देहादि 
को ) अपना और स्वयं को पराया मानता रहता है और इसीलिए. राग- 
देषादि पुद्गल कर्मोदयजन्य विकारों तथा शरी रादि को अपनाकर (अपना 
मानकर ) कर्मों का कर्त्ता होता है। जैसे किसी उष्ण वस्तु के छूनें पर जो 
उष्णता का ज्ञान होता है इससे ज्ञान कों ही उष्ण मान लेने वाला अज्ञानी' 
है! उसी' प्रकार कर्म के निमित्त से होने वाले राग-द्वेषादि या सुख दुखादि 
को---जो कमंजन्य विकार हें---उनको अपनामान लेने वाला भी अज्ञानी 
है ॥ अत: अज्ञान से उन्हें अपनाकर वह कर्म का कर्ता बन जाता है। 
( ९३ ) 
ज्ञानी कर्म का कर्त्ता नहीं होता 
परमप्पाणमकुव्य॑ अप्पाणं पिय परं अकुब्यंतो। 
सो जाणमओ जोवो कम्माणमकारगो होदि ॥९३॥। 
.. अनुभव का शुद्धात्म तत्व का 
ज्ञानी बन विश्यांति विहीन। 
पर को अपना मान कभी वह 
होता नहिं मिथ्यात्व-मलीन ॥॥ 
निज को पर का भी न बनाता 
वीतराग. विज्ञान निधान । 
ज्ञाता दुष्ठटा बन रहने से- 
कम अकारक है संज्ञान ॥ 


भावाथे:-- पर द्रव्य या भाव को आत्मा का और आत्मा को पर . 
का ने मानने वाला भंद झानी--जो स्व को स्व और पर को पर अनुभव 
कर चुका है--अपने शुद्ध आत्मा के अनुभव को प्राप्स हो जाने से राभादि 


फबापकलन 0. न्‍ा 
पुदूगल जन्य भावों को न अपनाने के कारण मात्र ज्ञाता दृष्टा बना रहता 
है। और ऐसा बन कर वह कर्म का कर्ता नहीं होता । 
(९४) 
किन्तु अज्ञानी अपने विकारी भाव का कर्ता है 
तिथिहो एसुबओगो अप्पक्षियप्प॑ करेदि कोहोहं । 
कत्तातस्सुवओगस्स  होदि सो अत्त - भावस्स ।॥९४।॥ 
म्रमित जीव का होता जिस क्षण 
त्रिविध विक्त उपयोग नितांत । 
कलुृषित भावभयी वह करता- 
आत्म विकल्प तभी मतिम्रांत ॥। 
क्रोध मग्न क्रीधी बन जाता- 
मान निरत मात्नी विश्यांत। 
यों उपयोग विकृुत कर अपना 
तत्कर्ता बन रहे नितांत ॥। 
भावायें:-- अज्ञानी जीव का णिस क्षण मिथ्यात्व अज्ञान या अविरति 
रूप उपयोग होता है उसी क्षण वह अपने भावों को---जो कि कषायादि से 
अलुधित होते हे--अपना लेता है। तब वह अपना उपयोग विक्ृत बनाकर 
व क्रोध को अपनाकर क्रोधी व मान को अपनाकर मानी आदि स्वयं को 
मान कर क्रोधादि भावों का कर्त्ता बना रहता है। 


(९५ ) 
अज्ञानी अन्य किस प्रकार कर्त्ता है ? 


लिबविहो एसुबओगो अप्प पियप्पं करेवि धस्मादो । 
कत्ता तस्सुवओगस्स होदि सो अस भावस्स ॥॥९५।। 
मिथ्या दर्शन ज्ञान चरण रत 
विविध म्राति वश जीव अयान' । 
धर्मादिक पर द्रव्य ज्ञान ज्ञेयों 
को रहता अपना मान ॥ 
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जब उपयोग ज्ञेय में होता . « 
तब रहता वह निज को भूल। ४ 
पर में रम तद्गुप ज्ञान का 
कर्ता बन चलता प्रतिकूल ॥। 
भावार्थ:--- मिथ्यात्व अविरति और अज्ञानवश भ्रमित जीव अन्य 
धर्मादि द्रब्यों को भी-जो ज्ञान के विषय--जशैेय हें-- जानता हुआ उन्हों 
में रम जाता और उन्हें अपना मान स्वयं को भूल जाता है। इस प्रकार 
ज्ञान के ज्ञेय पर द्रव्यों को अपना मान कर और उन्हें ही अपना कर्म, मान 
उनका कर्त्ता बन जाता है। 
( ९६ ) 
उक्त कथन का तात्पये 
एयं पराणि दव्वाणि अप्पयं कुणदि मंदबुद्धोओ । 
अप्पाणं अबि य परं करेंदि अप्पयाण भावेण ॥९६॥। 


भूत ग्रस्त जन वत्‌ करता है- 
मंद बुद्धि संकल्प विकल्‍प । 
लिज में पर-पर में निज की कर- 
स्रांत। कल्पना अन्‍्त्जेल्प ॥ 
कारण है अज्ञान भाव ही- 
जिससे यह चिद्रूप अनूप-।॥। 
पर में होकर मुग्ध स्वयं का- 
भूला ज्ञानानंद स्वरूप ॥ 
भावार्भ--इस प्रकार जैसे भूत ग्रस्त जन स्वयं को भूल नाना प्रकार 
के विचार व संकल्प विकल्प कर कुचेष्टाएँ करता है उसी प्रकार मोहजन्य 
जज्ञान से ध्रमित हुआ यह मंदबुद्धि जीव पर में निज की और निज में 


पर को कल्पना कर नाना विकार भावों और चेष्टाओं को करता हुआ 
दुखी बना रह कर अपने ज्ञानानन्द स्वरूप को भूला रहता है। 


हू न्‍स 


स्तायसार-बैभत ब्क ०० ह ध५्‌ 


३5०-०+ 20 ३.) 
उकस शान स पर कत्त्‌ तत्व भाव का अभव 
एवेंण दु सो कत्ता आदा णिल्छहविदृ्हि परिकहिदों । 
एवं खलु जो जाणदि सो मुड्चदि सब्ब कत्तित्त (९७॥। 
९७/१ 
पर में आत्म विकल्प यही है सत्रम मूलक अतिशय अज्ञान। 
अज्ञानी अज्ञान भाव का यों निश्चित कर्सा म्रमठान्‌ ॥॥ 


“निज निज है-पर पर' एवं जब हो उत्पन्न भेद विज्ञान । 
तब निज पर संबंधित म्लामक कत्त्‌ भाव का हो अवसान।। 
९७/२ 
शका - समाधान 
ज्ञान मात्र से मिट जाता क्या-चिर कत्तु त्व भाव भगवन्‌ ! 
गुरू उवाच-हो प्रथम तत्व का ज्ञान और श्रद्धान गहन ।। 


तब सराग समदृष्टि बन करे अशुभ कर्म कत्तृत्व विनाश । 
वीतराग समदृष्टि बन करे सकल शुभाशुभ कर्म विनाश ।॥। 


भावा्थ:--पर वस्तु में आत्म कल्पना ही भ्रमपूर्ण होने से वह ज्ञान 

अज्ञान कहलाता है । तथा उक्त कल्पना (मान्यता) वश जीव अज्ञान 

भाव का कर्त्ता है। किन्तु जब जीव को निज क्‍या है और पर क्या है--- 

ऐसा भेद विज्ञान हो जाता है तब स्व पर संबंधी भ्रम के दूर हो जाने पर 
कत्तु त्व भाव भी समाप्त हो जाता है। 

शंका-समाधान' 

हे भगवन्‌ ! क्‍या ज्ञानमात्र से पर कत्त त्व भाव नष्ट हो जाता है ? 

हे भव्य ! प्रथम तत्वज्ञान पूर्वक श्रद्धात होता है और ,तब यह जीव 

सराग सम्यर्दृष्टि कहुलाता है। तभी अशुभ कर्म के कत्तु त्व से बचता है। 

ओर जब वीतराग सम्यरदृष्टि बन जाता है तब शुभाशुभ सभी कर्मों के 

क॒त्तु त्व से छुटकारा' पाकर किसी भी कम का कर्त्ता नहीं होता |, तात्पयें 

यह कि भेद ज्ञान के द्वारा जीव जब सम्यर्दृष्टि बनता है तब वह भिध्यात्व 


5 ६६ ३ हट । हर .._ -सम्मसार-बैनव 
. अभिरति और अज्ञाम भावों को विकार जानकर इनसे विश्त हो जाता है । 
बिरत होकर जब त्याग भी कर देता है तब त्याग के बल से सकल कर्म 
क्तु त्व से मुक्त हुआ नवीन बंध को प्राप्त नहीं होता । तभी वहू ज्ञानानन्द 
स्वरूप में लीन 'समयासार' कहलाता है । 
( ९८ ) 
व्यवहार नय से पर द्रव्य का कर्त्ता जीच को कहा जाता है 
बबहारेण दु आदा करेंदि' घटपटरघाविदव्वाणि। 
फरणाणि य कम्माणि य णोकस्माणीह विविहाणि ।॥९८१ 
कहलाता उपचार नयात्रित : 
घट पट का कर्त्ता चेतन्य । 
इच्द्रियादि करणों का या 
नोकमं-कर्म का जो परजन्य ॥॥ 
इस प्रकार निज भिन्‍न द्रब्य का 
कर्ता है व्यवहार प्रमाण ॥। 
है उपचार मात्र यह केवल 
निरतय पर कत्तुत्व न जान ॥। 
भावारथ:-- व्यवहार नय से आत्मा को घट पट, रथादि का तथा 
इन्द्रियों का और कर्म (ज्ञानावरणादि) एवं तो कर्म (शरीरादि) का कर्ता 
कहा जाता है। जैसे मेंने घड़ा बनाया या कर्म किये । किन्तु निश्चय नय से 
आह्मा पर द्रव्य का कर्ता नहीं है। 
2) 
पर द्रव्य का कर्ता मानने में हानि 
. जदि सो पर दव्वाणि य करेज्ज णियसेण तम्भओ होज्ज । 
जम्हा ण तस्मओ तेण सो ण तेसि हथदि कत्ता ॥९९॥ 


यदि चेतन पर द्रव्य भाव का 
कर्ता माना जाय नितांत। 


तब चेतन पर रूप परिणमंन 
.. करे जड़ बत्र. जाये, मतिल्रांत ॥। 
यतः जीव पर रूप परिणमन-- 
कर तन बने चेतन्य विहीत ! 
यों पर का. कत्त त्व सिद्ध है- 
निरा बुद्धि स्रम चिरकालीन १) 
भावार्थ :--- यदि आत्मा को निश्चय (वास्तविक ) दृष्टि से पर 
द्रव्य का कर्ता माना जावेगा तो फिर चेतन को जड़ रूप परिणमन करने से 
उसमें जड़ता आ जाने का प्रसंग आवेगा-जबकि वह जड़ रूप परिणमन नहीं 
कर सकता । अतः आत्मा को पर द्रव्य का कर्त्ता मानना भ्रम ही है। 
( १०० ) 
जौब फिर किसका कर्ता है 
जोबों ण करेंदि घटं ण पट णेव सेसगे दब्वे। 
जोगुबवओगा उप्पादगा य तेसि हवदि कत्ता ॥॥१००॥॥ 
घट पटादि में ज्यों न जीव का 
करता है कत्तुत्व प्रवेश । 
कर्मों नोकभों का भी त्यों- 
जीव नहीं कर्त्ता है लेश ॥ 
तो फिर चेतन किसका कर्ता ! 
सुनो-योग उपयोग अभिन्‍न-। 
आत्म शक्तियाँ है चेतन में 
उन ही का कत्तृत्व अछिस्न ॥॥ 
भावार्थ:-- जेसे जीव में घटपदादि का कर्तापन सिद्ध नहीं है वेसे 
पुदूगल के ज्ञानावरणादि कर्मों ओर शरीरादि नो कर्मो का मी वह कर्ता 
नहीं है । रा 
प्रशन---फिर जीब किसका कर्सा है ? 


नकद. ह समयसार-बैंभब.. 


उत्तर--आत्मा में जो योग और उपयोग रूप शक्तियाँ हें उनकी 
परिणतियों का ही वह कर्ता है । 
( १०१ ) 
ज्ञानी कौन है ? 
जे पोग्गल दव्वाणं परिणामा होंति जाणआवरणा। 
ण करेंदि ताणि आदा जो जाणदि सो हवदि णाणी ॥११० १४ 


ज्ञानावरणादिक प्रसिद्ध हैं - 
कर्मागम में विविध प्रकार । 
वे परणतियाँ पूदगल की हों 
नहिं चेतन वे किसी प्रकार॥ 


स्व पर द्रव्य की स्व पर रूप ही 
परिणति होती है स्वाधीन। 


नि३चय नय के इस रहस्य का 
ज्ञाता ही ज्ञानी अमलीन।। 
भावार्थ:-- ज्ञानावरण दर्शनावशणादि रूप जो कर्म की परणतियाँ 
हैं उन्हें आत्मा नहीं करता--ऐसा जो जानता है वही ज्ञानी है--क्योंकि 
स्व द्रव्य की परिणति स्वरूप और पर द्रव्य की परिणति पर रूप ही निश्चय 
से हुआ करती है । 
( १०२ ) 
ज्ञानी जीव अपने शुभाशुभ भावों का कर्त्ता है 
ज॑ भाव॑ सुहमसुहं करेदि आदा स तस्स॒ खलु कत्ता। 
त॑ तस्स होदि कसम सो तस्स दु बेदगो अप्पा ॥१०२॥। 
संसारोी जन भाव शुभाशुभ 
जितने करता बन सविकार-। 
उनका वह निश्चित कर्त्ता है- 
उपादान कारण अनुसार ॥ 


सर्ममसास्वैधव द ९्‌र्‌ 
यत: शुभाशुभ रूप पंरिणसन-; 
' स्वयं किया करता चेतन्य । 
उन भात्रों का बेदन कर्त्ता , 
भोंक्ता भी है वही, - न' अन्य ।। 
भावार्थ :-- संसारी अज्ञानी प्राणी सविकारी बन कर जो भी शुभ 
या अशुभ भाव करता है यह उनका (उपादान कारण होने से) निश्चित ही 
कर्ता है और उसके बे शुभाशुभ भाव कम हैं । चूंकि शुभाशुभ भाव रूप 
आत्मा ही परिणमन करता है--पुद्गल कर्म नहीं । तथापि पुदूगल कर्मोदय 
उस परिणमन में निमित्त अवश्य होता है । तथा शुभाशुभ भावों और 
कर्मफलों (सुख दुखादि) का वेदन भी वही करता है अतः: उनका वह 
भोक्‍ता भी हैँ । 
तात्ययें यह कि ज्ञानी जीव शुभाशुभ भाव न करने के कारण उन 
भावों का कर्ता नहीं होता और कर्मफलों [का बेदन न करने से उनका 
भोवता भी नहीं होता--जबकि अज्ञानी उक्त कारणों से कर्त्ता व भोक्‍ता 
दोनों हूँ । 
( १९३ ) 
एक द्रव्य दूसरे का कर्त्तां क्यों नहीं है ? 
जो जम्हि गुणों दव्बे सो अण्णम्हि दु ण संकमदि दत्वे । 
सो अण्णभसंकंतो कह त॑ परिणामए. दव्वं ॥१०३॥ 
जो होते हैं जिन द्वव्यों में 
गुण एवं पर्याय स्वकीय । 
बेन अन्य में जा सकते हैं 
और न आ सकते परकीय।॥। 
तहि संक्रमण गणों में संभव 
तंब कर्मों को जो पर जन्य-। 
किस प्रकार परिणमा सकेगा . | 
नियम विरुद्ध बंधु  ्वेतन्य ? : ' 


 भावार्थ:--- जो जिस द्रव्य के गुण वर्षर्याय होते हैं वे न तो उससे 
भिन्न हो सकते और न अन्य द्रव्य में जा सकते, तथा न अन्य द्वव्य के गुण 
पर्याय इसमें आ सकते और न गुणों में ही परस्पर संक्रमण हो सकता है । 
. सब एक द्रव्य दूसरे द्रव्य को परिणमन कंसे करा सकता है? 

( १०४ ) 
उक्त नियम से आत्मा पुद्गल कर्मों का कर्ता नहीं 


दव्व गृणस्स य आदा ण कुणवि पोग्गलमयस्हि कम्मस्हि । 
त॑ उभयमकुव्वंतो तम्हि कहूँ तस्स सो ककत्ता ॥१०४॥। 
यों जब जीव कर्म में गृूण या 
पर्ययग नहिं. करता उत्पन्न । 
उन्हें न कर भी किस प्रकार बह-- 
तत्कर्ता होगा. निष्पन्त ? 
जड़ कर्मों का कर्ता जड़ ही 
चेतन का चेतन अविराम । 
जड़ कर्मों का कर्त्ता केसे- 
हो सकता चेतन परिणास ? 
भावार्थ :--- इस प्रकार जबकि आत्मा पुद्गल कर्मो में अपने गुणों 
या पर्यायों का प्रवेश नहीं क रता और न किसी प्रकार परिणमन या परिवतेत 
कराता है तब वह पुदूगल कर्मो का कर्त्ता कंसे सिद्ध होगा ? वस्तुतः पुदूगल 
की कार्माण वर्गणाओं का कर्म रूप में परिणमन का होना पुद्गल की ही 
पर्याय है । आत्मा की नहीं । परमाणुओं के कर्म रूप परिणमन में जीव के 
विकार भाव निभित्त अवश्य हैं । 
( १०५ ) 
जगत में आत्मा को कर्म का कर्ता क्यों कहा जाता है ? 


जीवम्हि हेदुभूदे बंधस्स दु पस्सिदृण परिणामं। | 
जोबेण कद कस्म भण्णदि उदयार मेत्तेण १०५॥ 


हर के पे * 
यु इंभयशाइ-नैभज 4; हा 
० हि । 


... जब कि जीव कर्मों को, कर्ता. 
. * इस प्रकांर होता प्रतिषिंद्ध-। 
जीव कर्म कर्ता है' जय में- 
ह फिर क्यों यह लोकोक्त प्रसिद्ध ? 
कर्म बंध में कारण होते- 
जीवों के परिणाम मलीन | 
यह लख कारण में कर्त्ता का 
होता है [उपचार प्रवीण ! 
भावार्थ :--- हे भगवन्‌ ! आपके कथनानुसार जबकि जीव कर्मो' का 
कर्ता नहीं है तब फिर संसार में सर्वे जनों मे यह लोकोक्ति क्यों प्रसिद्ध 
है कि जीव ही कर्म कर्ता है ? इसमें रहस्य क्‍या है ? 
हैं भव्य ! यह जीव जब रागादि भाव रूप परिणमन कर्ता है तब 
इसके विकारी भावों का निर्मित्त पाकर पुद्गल कर्म वर्गंणाएँ स्वयं ही कर्म 
' रूप परिणमन कर आत्मा के साथ बंध को प्राप्त हो जाती हैं । यह देख कर' 
लोग कहते हें कि जीव ने कर्म किया ! यह व्यवहार में उपचरित कथन ही 
जानना चाहिए । 





( १०६ ) 
उक्त कथन का दृष्टान्त द्वारा समर्थन 
जोधेदि कदे जुद्धे रायेण कद सि जम्पदे लोगो। 
तह बवहारेण कद॑ याणावरणादि जोदेण ॥११०६। 
सुभट समर में रण करते हैं, 
उन्हें विलोकन कर तत्काल-। 
लोक कहें साधचर्य कि नृप ने- 
किया युद्ध कितना विकराल ? 
पुदगलाणु त्यों कर्म रूप घर 
” स्वयं परिणमें विविध प्रकार | 


०२ समंवसार-वैभव 
जीव भावत्र केबल निमित्त हों- . 
करों: कत्त त्व मात्र उपचार. 
भावा्थ:-- जेसे रणभूमि में योद्धाग्ण तो युद्ध करते हें, किन्तु लोग 
आश्चयंचकित हो कहते हें कि राजा ने कितना भयंकर युद्ध किया । जैसे 
राजा उपचार से युद्ध का करता है, वास्तव[में तो सेनिक ही युद्धकर्त्ता हैं। 
इसी प्रकार कर्म रूप परिणमन तो स्वयं परमाणु करते हें; किन्तु आत्मा 
के भावों का इस परिणमन में निमित्त होने से आत्मा को उपचार से ही 
कर्म कर्ता जानना चाहिए । 
( १०७ ) 
उक्त कथन का समर्थन 
उप्पादेदि करेंदि य बंधवदि परिणासएदि गिण्हदि य। 
आदापोग्गल दव्ब॑ ववहार णयस्स वत्तव्य ॥१०७।॥। 
नय उपचार यही कहता है- 
जीव कर्म करता उत्पन्न । 
स्थिति बंधन का कर्त्ता या सुख- 
दुख का भोक्‍ता वही विपन्न ।। 
कर्म ग्रहण करता, परिणमता 
कम विवश हो वह अविराम । 
यह सब है उपचार कथन ही 
लोक जहाँ पाता विश्राम ॥। . 
भावाथे:--- उपचार से यह कहा जाता है कि जीव कर्म का कर्ता है, 
भोकता है स्थिति बंध करता है। कर्मों को ग्रहण करता है, तदनुसार 
परिणमन करता है, आदि आदि । 
( १०८ ) 
डकक्‍्त कथन का दुष्टान्त द्वारा समथन 


जहू राया बवहारा बोसगुणुप्पादगों त्ति आलबिदो | 
तह जोबो बबहारा दल्वगुणुप्पादयों भणिदों॥॥१०६॥ 


. राजा जेंसी प्रजा विश्रुत्ष है। ४: 
/.. - जगती पर लोकोक्ति, निदान-। 
प्रजा मात्न के गुण दोषों का+ 
, नूप निमित्त है. एक प्रधान । 
अतः दोष गुण उत्पादकता- 
का है ज्यों नृप में व्यवहार-। 
त्यों जीवों में जड़ कर्मों प्रति 
है कत्तृतव मात्र उपचार || 
भाषार्थ:--- यथा राजा तथा प्रजा' संसार में यह लोकोक्ति प्रसिद्ध 
है । इसका कारण यह है कि प्रजा में गुणों या दोषों का होना राजा के 
गुण -दोषों पर प्राय: निर्भर है यदि राजा सचरित्न, न्यायकर्ता और धर्मात्मा 
है तो प्रजा भी उसका अनुकरण कर सचरित्र बनेगी और राजा के 
दुश्चरित्र होने पर प्रजा भी वैसी ही बनेगी । इस प्रकार प्रजा में--गुण दोषों 
की उत्पत्ति में राजा एक निमित्त मात्र है, उसी प्रकार जीव भी पुदूगल को 
कमरूप परिणति में निमित्त मात्र होने से कर्मों का कर्ता उपचार से कहा 
जाता है। 
कि 2 
कर्म बंध के चार मूल कारण 
धसामण्ण पच्चया खल चउरो भण्णंति बंध कत्तारो। 
मिच्छतं अविरमर्ण कसाय जोगाय बोद़ब्या १०९१ 
( ११० ) 
तेखि |पुणो थिय इमो सणिदों भेदो दु तेरसवियप्पो। 
मिच्छादिदटों आदी जादव सभोगिस्स चरमंतं ।१११०।॥॥ 
जेनागम में मिथ्या - दर्शन 
अविरति एवं योग कषाय। 
यही चार बंधन के कारण 
 अतिपादन. करते  जिनराय ॥। 





मम होता मिथ्यात्व उदय में- ८ 
: हों कयाय वश राग द्वेंष। 
अविरति से इन्द्रियासक्ति- 
त्रय योगों से चाऊचल्य विशेष ॥॥१०९।॥॥ 
( ११० ) 
इनके भेद त्रयोदश, मिथ्या-- 
सासादन, सम्यकू मिथ्यात्व। 


अविरति-समकित, देश विरत वा 
विरत-प्रमत्त इतर विख्यात !। 

करण अपूर्व तथा अनिवृत्तिज 
सृक्ष कषाय और उपशांत। 

क्षीण कषाय संयोग केवली- 


०. 


ये हैं गृणस्थान निर्म्नात।। 


भाषार्थ:- वास्तव में सामान्यतया आख्थ्व के चार प्रत्यय बंध के 
क्रारण कहें गए हें--१. मिथ्यात्व, २. अविरतिं, ३. कषाय, ४. योग । 
इनमें मिथ्यात्व कर्म प्रकृति के उदय में जीव भ्रमित हो स्व॒पर भेद ज्ञान 
रहित होकर हिताहित को भूल जाता है। जैसे मदिरा पीकर मनुष्य उन्मत्त 
हो जाता है उसी प्रकार की दशा मिथ्यादृष्टि की हो जाती है। अविरति 
के उदय में इन्द्रियों के विषयों में आसक्सि और पापों में प्रवृत्ति हुआ करती 
है । कषाय के उदय में क्रोधादि विकार उत्पन्न होते हें और योग के उदय 
में मन बचने काय में चज्चलता होने लगती है । 

इन्हीं चार भेंदों के विशेष भेद तेरह गुणस्थान कहे गये हें:-- 
१० भिध्यात्व, २. सासासन ३. मिश्र ४. अविरत ५. देशविरत ६. 
प्रमत्त संयत्त ७, अप्रमत्त संयत ८. अपूर्व करण ९, अनिवृत्तिकरण १० 
सूक्ष्म साम्पराय ११, उपशान्त मोह १२. क्षीण मोह १३. सयोगी जिन 
इन तेरह प्रकार के गुण स्थानों रूप जीव के भावों की परणतियाँ जीव में 
यथा मोग्य आस्खव के कारण होते से बंध को कारण कही गयी हैं । 





१०५ 


( १११ हर 
0. :. . ये अत्यय (मिश्यात्वादि ) ही इंघ कतो है 
: एदे अचेवना खलु पुरालकृम्मुदयसंभवा जस्हा। 
ते. जदि करेंदि कम्मं णं वि तेखि बेदगों आदा ।१११॥ 
शुद्ध दृष्टि में गुणस्थान ये 
यत: नहीं हैं जीव स्वभाव । 
पुदगल कर्मोंदय से , होते - 
अतः: अचेतत सकल विभाव ॥। 
कर्त्ता भोक्‍कता भी कर्मों का 
इसी दृष्टि से नहिं चंतन्य। 
निदचय कर्त्ता निज स्वभाव का 
नहिं विभाव का जो पर जन्‍्य ॥। 
भावा्थ:-- यतत: शुद्ध निश्चय नय की दृष्टि में गुणस्थान गत भाव 
जीव के विकारी भाव हैं : स्वभाव नहीं । ये पुदुयबल कर्मोदय के निमित्त 
से निर्मित होते हे अत: ये चेतन नहीं है| इसोसे इन विकारी भावों को 
अचेतन या पुदगल कहा जाता है। यदि इन पौद्गलिक भावों को कर्मों 
का कता भाना गया है तो इन भावों का आत्मा को भोक्‍ता भी नहीं 
मात्रा जा सकता । 
( १९२ ) 
शुद्ध निश्चय नय से गुण स्थान ही कर्मो के कर्ता हैं 
गुणसण्णिदा वु एदे कस्स कुव्यंति पच्चया जम्हा। 
तम्हा जीवो$कला गुणा य कुब्बंति कस्माणि ॥११२॥ 
११२ 
गुण स्थान संज्ञक प्रत्यय ही कर्मो के कर्त्ता निर्ज्नात। 
जीव यों न जड़ कर्मों का प्रिय ! कर्ता होता सिद्ध नितांत ॥ 
यह निश्चय नय से कथनी है, जो कि एक है दृष्टि विशेष । 
. नैमित्तिक भावों का कर्त्ता- कहलाता सिमित्त सबिशेष ॥। 


,.. झावार्थ:-- इस प्रकार गृण स्थॉन नाम के प्रत्यय ही कर्मों के कर्ता 
सिद्ध होते हैं। यह निश्चय नय की दृष्टि की प्रधानेंता से कथन है । जो पर ' 
द्रब्य या उसके भावों के निमित्त से होने बाले जीव के भावों, को स्व के न 
मान कर पर के ही कथन करता है। 

| ११२/२ 

पति-पत्नी संयोग निम्ित्तज-होती जो कोई संतान | 

किसी दृष्टि से पति की या फिर पत्नी की ली जाती मान | 
यो मिथ्यात्वादिक संयोगज हेँ जितने परिणाम अशेष-। 

होते समुत्पन्त जीवों में पुदूगल कर्म जनित निःशेष ॥॥ 

११२/३ 

देखें जब परमार्थ दृष्टि से -जीव रूप नहिं दिखें नितांत-। 

और न' पुदुगल रूप बंधु! वे शुद्ध दृष्टि में रहें नितांत,।। 
सूक्ष्म शुद्ध निश्चय कहता है- एक बात गंभीर महान्‌ । 

अज्ञानोड्भव कल्पित ही हैं राग द्ेष परिणतियाँ म्लान ॥ 

भावार्थ :-- जैसे पतति और पत्नी के संयोग से जो सनन्‍्तान होती है 
उसे एक दृष्टि से पिता की और दूसरी दृष्टि से माता की भी मानी और 
जानी जाती है । उसी प्रकाश मिथ्यात्वादिक संयोगज भाव- जो कर्म के 
संयोग से उत्पन्न होते हें उन्हें किसी दृष्टि से कर्म कृत और किसी दृष्टि से 
जीव कृत कहा जाता है। 

वस्तुतः परमाय दृष्टि से देखने पर वे जीव के शुद्ध स्वभाव न होने 
से जीव के नहीं दिखते और न इस दृष्टि में वे पुदूगल के भी माने जा सकते । 
किन्तु सूक्ष्म निश्चय की दृष्टि में ये परिणाम अज्ञान से उत्पन्न होते हें और 
संयोगज हैं अतः इन्हें कर्थंचित्‌ू जीव के और कथंचित्‌ पुद्गल के कहे 
जाते हैं। यह नयों की अपनी-अपनी दृष्टि की विशेषता है । 
न ११२/४ 
इसका यह तात्पये कि जो जन मन में घारण कर एकांत-। 


, : “इन्हें जीव 'के ही कहता या कहता पृदूगल के वह भश्राँत ॥ ' 


-समयस्यरजमब ' . १०७ 


ज्यों संबोगज संत्ति में नहिं- पति पत्नी का हो एकांत । 
त्यों रागादिक परिणतियाँ भी संयोगज ही हैं निर्म्ना त।। .. 
आजार्थ:---- उक्त कथन का तात्पर्य यह है कि मिथ्यात्वांदिक भावों 
को एकाँत से कंबल जीव के मानना या केवल पुदगल के मानने से भ्रम उत्पन्न 
होता है क्योंकि ये संयोगी भाव हें--अशुद्ध उत्पादन की दृष्टि से जीव के 
और निर्मित प्रधान दृष्टि से कर्मोदय के निमित्त से उत्पन्न होने के कारण 
पुद्गल के कहें जाते हैं । यदि ये पुद्गलोपादान होते तो निश्चय से पुद्गल 
के होते, अत: विचार किया जावे तो निश्चय में उनका अस्तित्व न तो 
शुद्ध जीव में है ओर न पुद्गल में । संयोंगज भाव होने से वे व्यवहार के 
विषय हैं । किन्तु अशुद्ध निश्चय नय से जीव के हें; क्योंकि अशूद्धोपादान 
उनका अशुद्ध जीव है। 
( ११३ ). 
भिथ्यात्वादिक प्रत्ययों और जीव को एक मामने में दोष 
जह जीवस्स अणण्ण वओगो कोहो थि तह जदि अणण्णो । 
जीवस्साजीवस्स य एकबमणण्णत्तमावण्ण ॥११३।॥। 
भव्य ! जीव में ज्यों है दर्शन- 
ज्ञान रूप उपयोग अनन्य -। 
त्यों यदि जीव मयी ही होवें- 
क्रोध मान रागादि अनन्य-॥। 
तो फिर जीव ,और पुदुगल में- 
हुई एकता ही सम्पन्न | 
यों अजीव एवं सजीव में 
अनन्यत्व. होगा. निष्पत्न । 
भावार्थ:-- हे भव्य ! जंसे ज्ञान दर्शन सुखादि जीव के अनन्य भाव 
हैं वेसे ही यदि क्रोधमान मायादि विकारों को भी जीव से अनन्य माना 
जावे तो जीब और पुदुगल में कोई भेद न रह कर दोनों में एकता सिद्ध 


होंगी । 


हा तमक्ॉरजीम 
. के. को 3 ७8, ४५ $ [कह | 
हक उर्बत मान्यता सदोष है ४ 4३ 
एबसिह जो दु जोबों सो चेवणियमदों तहाजीवों। 
दोसो. पण्चय णोकम्सकम्साणं ११४॥ 
इस प्रकार सब जीव नियम से 
होंगे सिद्ध स्वयं निर्जीव । 
जीव द्रव्य का नाश दूसरे- 
शब्दों में हो जाय अतीव ॥ 
यही दोष प्रत्यय शरीर वा 
जीव एकता में गंभीर । 
जब कि जीव नहिं कम बन सके- 
और न प्रत्यय या कि शरीर ॥ 
भरावा्थ:-- शानादि गुणों के समान रागादि को भी जीव से अभिन्न 
मानते पर सभी जीव निर्जीव ही सिद्ध होंगे जिससे जीव द्रव्य का नाश ही 
हो जावेगा । यही दोष गृुणज््यानरूप प्रत्यय यो शरीर से जीव की एकता 


भानने पर आवेगा-जबकि जीव ने तो कर्म या प्रत्यय है ओर न वह 
शरीर है। 


( ११५ ) 
शुद्ध निश्चय तय से उक्त कथन का समर्थन 
मह पुण अप्णो कोहो अण्णुवओगप्पयो हवादिचेदा । 
जह कोहो तह पच्चय कम्म॑ णोकम्मभवि अण्णं ।११५॥॥ 
११५/१ 
जीव तत्व से क्रोध भिन्‍न हैं, यदि यह मान्य तुम्हें सिद्धांत) 
.. यतः क्रोध जड़; किंतु जीव उपयोगमयी संसिद्ध नितांत ॥ 
त्थों नोकमे कर्म प्रत्यय भी जीव भिन्‍न होते हें सिद्ध । 
मिथ्यात्वादि विकारों से हूँ भिन्‍त शुद्ध चैतन्य प्रसिद्ध ॥ 


अंरशोस्वेंसक | ६०६ 

...  भावाय:--ज्ोव से क्रोघ भिन्‍न है! यदि यह सिद्धान्त तुम्हें. 

मान्य है; क्योंकि क्रोध. जड़ और जीव चेतन है--उपयोगमयी है, तब 

जीव से क्रोध के समान कर्म, नोकम तथा मिथ्यात्वादि विकार भी शुद्ध नय' 
' से भिन्न ही. जातना चाहिए । | 
११५/२ 

शुद्ध निश्चय नय और व्यवहार नय की दृष्टियों में अन्तर 
यों विशुद्ध नये से कर्मों का कर्त्ता जीवन होता सिद्ध। 
कितु वही व्यवहार दृष्टि से कर्त्ता भोक्ता नहीं असिध्द ॥ 


यत: जीव अज्ञान दशा में करता है परिणाम मलीन । 

अत: जीव ही उनका कर्त्ता कहलाता व्यवहाराधीन' ।। 

भावार्:-- उक्त कथन से यह स्पष्ट है कि शुद्ध निश्चय नय की 
दृष्टि में जीव कर्मों का कर्त्ता नहीं है; किन्तु व्यवहार नय से वह कर्मों का 
कर्ता ओर भोक्‍ता भी है; क्योंकि अज्ञान दशा में कर्मोदय का निमित्त 
पाकर वह राग देष करता है और फिर उनके फलस्वरूप सुख-दुग्बादि फलों 
को भोकता है । उक्त कथन दोनों नयों से सापेक्ष होकर विरोधी नहीं है । 

११५/३ 
व्यवहार निरपेक्ष निश्चयकान्त साँख्य सदाशिव मतान॒यायियों का मत है- 

वाम नेत्र से देवदत्त अवलोकन करता इसका अर्थे-। 

यही कि दक्षिण से न विलोक, भिन्‍न अर्थ सब होंगे व्यर्थ ।॥। 
यों सापेक्ष नयों को जो नहि मान्य करें मति््नांत नितांत । 

सांख्य सदाशिव मत अनुयायी बन जाते हें वे निर्म्ना त ।॥। 

भावषार्थ:-- जन दर्शन अनेकांतवादी है । इसमें निश्चय और व्यवहार 
दोनों नयों को परस्पर सापेक्ष रहकर ही वस्तु तत्व का यथार्थ रूप में 
प्रतिपादक माना गया है । वह सांख्य -सदाशिव मतानुयायिपों के समान 
सर्वेधा एकान्तवादी नहीं है । जैसे देवदत्त अपने वामनेत्न (बायीं आँख ) 
से देखता है : इस कंचन का यही अर्थ है कि वह दक्षिण नेत्न (दायीं आँख ) 
से अर रहा । किन्तु वह दक्षिण नेत्र से नहीं देख सकता--इसका यह 
अर्थ 


ह्छ समवरारईध 
११५४ 
सर्वथा एकान्त दृष्टि के अपनानें का परिणाम 


यदि यह जीव सर्वथा ही नहिं होता कभी विकाराक्रांत । 
क्रोध मान' मायादि कषायों से अलिप्त ही रहे नितांत ॥॥ 

तो फिर कम बंध नहिं होगा इसे सिद्ध भगवान्‌ समान । 
संसारी जन रहे न कोई संसृति का भी हो अवसान ॥ 


भावारे:--- यदि निश्चय नय के उक्त कथन को सर्वथा ही सत्य मान 
लिया जावे और यह कहा जावे कि जीव सर्वथा ही विकारी नहीं बनता 
और बह क्रोधादि विकारों से सदा ही अलिप्त रहता है, तब इस मान्यता 
के कारण जीव को कर्मों का बंध भी नहीं होना चाहिए तथा सभी जीवों 
को सिद्ध भगवान्‌ के समान ही निरंजन निविकार शुद्ध ही दिखाई देना 
चाहिए । जो प्रत्यक्ष से ही असिद्ध है । 

इसके सिवाय मोक्ष मार्ग का उपदेश भी फिर किसके लिए है ? यह 
प्रश्न भी उपस्थित हो जायगा--यदि संसारी जीव सवंथा शुद्ध है । 

११५/५ 
निरपेक्ष निश्चयेकान्त प्रमाण बाधित है 

यह प्रमाण से बाधित है सब जबकि प्रत्यक्ष दुखी संसार । 

ओर जीव से भिन्न न होते क्रोधादिक चेतन्य विकार ॥॥ 
एक नयाश्रित कथन सर्वथा है न कदाग्रह योग्य निदान । 

जिस नय से जो कथन किया वह आपेक्षिक ही सत्य सुजान ।॥। 

भावार्थ:--- एकान्त दृष्टि से जीव को संसार में स्वेधा शुद्ध और 
क्रोधादि विकारों से रहित मान लेना प्रत्यक्ष से ही विरुद्ध ही है; जबकि 
कर्म बंधनबद्ध संसारी प्राणी स्पष्ट ही दुखो ओर क्रोधी मानी आदि 
दिखाई दे रहे हें और उनके क्रोधादि भाव जीव में ही उत्पन्न होते अनुभव में 
भी आ रहे हैं । अतः किसी भी नय का कथन आग्रह करने योग्य न होकर 
जिस दृष्टि से जों कथन किया गया है उस दृष्टि से वह आपक्षिक ही सत्य 
है | क्योंकि वह एक दृष्टि से किया गया है--सभी दृष्टियों से नहीं । अतः 
सम्यस्थान प्राप्त करने के लिए अनेकान्तात्मक दृष्टि को अपनाना ही श्रेय- 
स्कर है जबकि वस्तु का स्वरूप भी अनेकान्तात्मक है । 


_ अवपसास्मधद |,  आ शहर 
द .. '. ( ११६ ) 0 
...._पुद्गल को स्वयं. परिणमनशील न मालने में दोष 
जीवे ण सय॑ बद्ं ण सथं परिणसदि कम्मभावेण । 
जदि पोग्गल दव्वमिणं अप्यरिणामी तदा होदि ॥११६॥। 

जीव तथा पुद्गल में होती-- 
वेभाविक इक शक्ति विशेष । 
जिससे उभय द्रव्य में होता 
बिकृत परिणमन' स्वतः अशेष ॥। 
यदि पुद्गल नहि बँधे स्वयं ही 
या न परिणमें कर्म स्वरूप | 
पुद्गल का फिर हो जायेगा- 
अपरिणामि क्टस्थ स्वरूप ।॥। 
भावारे:-- कथित मान्यतानुसार जीव की भाँति यदि पुदूगल भी 
स्वयं ही बंध को प्राप्त न हो और न कर्मेरूप में उसका परिणमन हो तो 
पुदूगल भी कूटस्थ रूप में अपरिंणामी ठहरेगा, जबकि उसका भी विभाव 
रूप में परिणमन प्रत्यक्ष ही देखा जाता है। वस्तुत: जीव और पुद्गल दोनों 
द्रव्यों में वैभाविकी नामा शक्तित है जिससे दोनों [द्रव्यों में विकार रूप 
परिणमन होता है-जीव में रागादि, रूप और पुद्गल में कर्म परिण ति रूप । 
( ११७ ) 
पुदू्गाल कम वर्गणाओं का कर्म रूप परिणमन न भानने में दोष 
कम्मइयवग्णणासु अपरिणमंतोसु कम्स सावेण । 
संसाररस्स अभावो पसज्जदे संखसमओ बा ॥११७॥। 


यदि स्वयमेंव पौदूगलिक अणु भी 
कर्म रूप धर बंधे न म्लान। 
तब संसृति का ही समग्रत: 
हो जाये निश्चित अवसान ॥॥ 


क्योंकि कर्म के बंध बिना 
संसार दशा होती नहिं सिंध्द ॥ 
या फिर सांख्यमती बनने का 

" ' आ जायेगा दोष प्रसिध्द ॥ 

 भावार्थ:-- यदि पुद्गल की कार्माण वर्गणाओं को अपरिणामी मान _ 
. कर उनके कर्मरूप होने,का निषेध किया जावेगा तो जीव के संसार परिध्रमण 
करने का अंत हो जायगा ; क्योंकि बिना कर्म बंधन के जीव की संसार दशा 
हो नहीं सकती । या फिर साँख्य मती बनने का प्रसंग आवेगा जो जीव की 


सर्वेधा अपरिणामी कूटस्थ नित्यता का पक्षधर है तथा आत्मा को सदा 
अविकारी ही मानता है । 


( ११८ ) 
एक अन्य मान्यता में दोष 
जीबो परिणामयदे पोग्गलद॒व्बाणि कम्मभावेण। 
ते सथं परिणमंते कहं तु परिणामयदि चेदा ॥११८॥ 
यदि यह माना जाय कि पुद्गल- 
द्रव्यों को वसु कर्म स्वरूप-। 
जीव परिणमाता है स्व शक्ति से, 
तब यह बने प्रदन का रूप। 


स्वयं परिणमनशील द्रव्य को- 
या नितांत परिणाम विहीन ? 


अपरिणामि यदि स्वयं-अन्य फिर-. 
कर सकता कया तत्न नबीत ? 


भावार्थ :-- यदि यह मान लिया जावे कि पुदूगल की कर्म वर्गणाओं 
को शानावरणादि आठ प्रकृतियों के रूप में ज्ञोब अपनों शक्ति के 
द्वारा परिणमा लेता है ।--तो ऐसी दशा में प्रश्न के दो रूप हो सकते हैं । 
प्रथम यह कि जीव परिणमनशील वर्गणाओं को ज्ञानाधरणादि रूप 
परिणमाता है या अपरिणमनशील को ? यदि स्वयं अपरिणमनशील 
वर्गणाओं को मानोगे-तो जीव उसमें परिणमन्त कँसे करा सकेगा ? 





५ हा 8 प(ृशेशक)...... 
अझह सयमेय हि परिणमदि कम्स भावेण पोरल दव्वं । 
जीधों परिणामयदे करम्म॑ कस्मतससिविभिच्छा ।११९।। 
यदि मत हो कि पौद्गलिक सब ही ह 
कर्म वर्णणाएँ वसु . रूप- 
स्वयं परिणमें कर्ममयी बन 
है निरमित चिदृभाव विरूप ।। 
तब फिर यह तब कथन “ कि- 
चेतन उन्हें परिणमाता है म्लान | 
मिथ्या स्वयं सिद्ध हो जाता- 
कथन पुरस्सर तब मतिमान ॥ 
भावार्थ:-- यदि परिणमनशील कर्म वर्गणाओं को जीव कर्म रूप 
परिणामता है तो वर्गणाएँ जब स्वयं परिणमनशील हें तब जीव के विकारी 
भावों का निमित्तमात पाकर वे स्वयं ही परिणम जावेंगी। जीव ने उन्हें 
कर्म रूप परिणमाया--यह कथन स्वयं ही मिथ्या हो जाबेगा । 
( १२० ) 
निष्कर्ष 
णियसा कम्मपरिणदं कम्सं चिय होदि पोग्गल दव्बं । 
तहतं॑ णाणावरणाइपरिणदं _ मुणसु तच्चेव ॥१२०१। 
यों होता है सिध्द कि पुद्गल 
कर्म वर्गणा स्वत: स्वभाव-। 
कर्म रूप परिणमें; कितु हो- 
तब्नलिमित्त रागादि विभाव ॥। 
जीवो के परिणामों का बें- 
पा निमित्त बन कर्म विशाल। 
जीव प्रदेशों में बँधते- 
बन ज्ञानावरणांदिक तत्काल ।। 


हा हहड . -... समयंसासअचत 
.... भावार्भ:-- इससे वह निष्कर्ष निकला कि पुदूसल कर्म बर्मणाएँ 
अपनी योग्यता के कारण कर्म रूप स्वयं परिणमती:हैं, जौरलजीव के 
रागादि भाव उसमें निमित्त होते हें जिससे वर्गणाएँ ज्ञानावरणादि रूप- 
प्रकृति, स्थिति, अनुभाग और प्रदेश बंध को प्राप्त हो जाती हें । यह कथन 
उपादान कारण की अपेक्षा जानना चाहिए । 
( १२१ ) 
जीव को सर्वेथा अपरिणामी मानने में दोष 
ण॒ सथ॑ं बढ़ो कम्मेण सय॑ परिणमदि कोहमादीहि। 
जदि एस तुज्स जीवो अप्परिणामी तदा होदि ॥।१२१॥॥ 
'पुद्गलवत्‌ यदि जीव स्वयं नहिं- 
बंधत करता रह स्वाधीन । 
और न' क्रोधादिक विकार मय- 
परिणम कर बन रहे मलीन ॥॥ 
यह सिध्दाँत श्रमात्मक है, तब- 
इसका होगा यह परिणाम । 
कहलायेंगे. सदा सर्वेथा - 
अपरिणामि ही चेंतन राम ॥। 
भावार्थ:-- यदि यह माना जावे कि जीव स्वयं कर्मो' से नहीं बँधता 
और न स्वयं क्रोधादि विकारों को करता तो इस भाग्यता में जीव सर्वथा 
. अपरिणामी मानना पड़ेगा--जों कि भमपूर्ण है । 
( १२२ ) 
उक्त कथन का समर्थन 
अपरिणमंतसम्हि सम॑ जोवे._ कोहादिएहि भार्वेहि । 
संसारस्स अभावों पसज्जदे संखसमओं जा ।॥।१२२॥। 
स्वयं परिणमित जीव करे नहिं- 
यदि क्रोघादि भाव विड्रूप। 


समय्सार-ौैभव है है े । ११५ 
कर्म बंध होगा न जीव को- 
फिर इसके परिणाम स्वरूप ॥। 
संसृति के अभाव का आता- 
तब प्रसंग, जो दुष्ट विरुध्द । 
अथवा सांख्य मती बनने का 
भी प्रसंग है दृष्ट विरुध्द ॥। 
भावाथे:---जीब को स्वयं अपरिणामी मानकर यदि क्रोधादि विकारों 
का कर्ता नहीं माना जावेगा, तब इसका यह परिणाम होगा कि जीव में 
कम बंध भी नहीं होगा और संसार का अभाव भी हो जायगा--जों 


प्रत्यक्ष से विरुद्ध है । या इसीके फलस्वरूप साँख्यमती बन जाने का प्रसंग 
भी आ जावेगा । जो इष्ट नहीं है और प्रमाण बाधित भी है । 


( १२३ ) 
जीव में पुदूगल कर्म कृत परिणमन मानने में दोष 
पोग्गलकम्स॑ कोहो जीव॑ परिणामएदि कोहत्तं। 
त॑ सयमपरिणमंतं किह परिणामयदि कोहत्तं ? ॥१२३॥। 
यदि चेतन में क्रोधादिक का 
उत्पादक है पुद्गल कमे- 
स्वयं अपरिणामी को कंसे- 
परिवर्तित करता जड़ कर्म ? 
किसी द्रव्य के निज स्वभाव को 
पलट नहीं सकता है अन्य । 
जड़ कर्मों के तीन्र उदय में- 
जड़ नहिं बना कभी चेतन्य ॥॥ 
भावार्थ:-- यदि आत्मा में क्रोधादि भावों को पुदूगल कर्म उत्पस्न 


करता है-तो जीव को स्वभावत: अपरिणामी मान लेने पर जड़ कर्मों द्वारा 
क्रोधादि की उत्पत्ति कैसे सम्भव है ? क्योंकि किसी द्रव्य के स्वकीय स्वभाव 


११६ द । ..समय्सार-बैसव 
.. को अन्य द्रव्य परिवर्तित करने में समर्थ नहीं हो संफता । जब कंमों' का 
: तीब्र उदय भी होता है तब भी चेतन में जड़ता नहीं आती । 
| ( १२४ ) 
अह सयसप्पा परिणमदि कोह भावेण एस दे बुद्धी । 
कोहो परिणामयदे जोबं॑ कोहत्तमिदि सिच्छा।।१२४॥। 
यदि यह मान्य तुम्हें कि क्रोधमय- 
स्वयं परिणमन करता जीव । 
क्योंकि परिणमन उपादान की- 
दृष्टि द्रव्य में स्वत: अतीब ॥। 
तब मिथ्या स्वयमेव सिद्ध- 
हो जाता तब प्यारा सिद्धांत-। 
द्रव्य क्रोध (परमाणु जीव को 
क्रोधमयी करते, बिश्राँत ! 
भावार्थ:--- यदि तुम्हारी यह मान्यता हो कि जीव उपादान की 


दृष्टि से स्वयं ही क्रोधादि रूप परिणमन कश्ता है, तब ऐसा मान लेने पर 
तुम्हारी यह बात स्वयं मिथ्या हो जाती है कि द्रव्य क्रोध के परमाणु जीव 


की क्रोधी बनाते हें। 
( १२५ ) 
निष्कर्ष 
कोहव जुत्तो कोहों माणवजुत्तो 4. माणमेबादा । 
माउवजुत्तो साया लोहुबजुत्तो हवदि लोहो।॥॥१२५॥ 
अभिप्राय यह है कि चेतना- 
परिणामी है स्वतः स्वप्नाव। 
क्रोधमयी उपयोग करे तब 
क्रोपी बनता चेतन राव॥ 


का 
मान युक्त हो मानी बनता- 
.. ,  मायावी भायां कर म्लान। 
लोभी लुंब्ध बृत्ति धारण कर 
.. उपादान की दृष्टि प्रमाण ।॥। 


 अरमाशारजलन | ११७ 


भावार्थ:--उक्त कथत का निष्कर्ष यह है कि आत्मा अपनी वैभाविकी 
शक्ति के कारण स्वयं ही' परिणमनशील होने से जब अपना उपयोग क्रोधमयी' 
करता है तब वह क्रोधी और मानकर मानी, मायाकश भायावी और लोभ 
वृत्ति कर लोभी आदि बनता है । पुद्गल कर्म राम दवेषी नहीं बनाता । 


( १२६ ) 
आत्मा अपने भावों का स्वयं कर्त्ता है । 


जें कुणदि भावभादा कत्ता सो होदि तस्स भावस्स। 
णगाणस्स दु णाणमओ अण्णाणमओ अणाणिस्स॥१२६॥ 


इससे सिद्ध हुआ निश्चय से 
निज भावों को कर निष्पन्न । 
जीव उन्हीं का कर्त्ता होता 
जो उससे होते नहिं भिन्‍न॥। 
ज्ञानी का परिणमन ज्ञानमय,- 
अज्ञानी का ज्ञान विहीन। 
जीवों की परिणतियों द्वय विधि 
होती स्वयं सतत स्वाधीन ॥॥ 


भावा्थे:-- उक्त कथन से यह सिद्ध हो जाता है कि आत्मा जिस 
भाव को करता है उस भाव का वही कर्ता है। विशेष बात यह है कि शञानी 
जीव के भाव ज्ञानमय होने से उसका परिणमव शुद्ध कहलाता है और 
अज्ञानी अपने मलिन भावों के द्वारा मलिन बनता है अतः उसका परिणमन 
अशुद्ध कहलाता है । क्योंकि उसमें होने वाले भाव उससे भिन्न न होकर 
अभिन्‍त होते हैं। 


.. » , (.१२७ ) । 
ज्ञावी और अज्ञावी के भावों का परिणाम 
अभ्याणमओ भावों अगराणिणों कुणवि तेण कस्माणि। 
जाणमओ गणाणिस्स ढु ण कुणदि तम्हा दु कम्साणि ।१२६।। 


अज्ञानी जन स्व पर ज्ञान से 
शून्य रहा करता मसतिखाँत । 
पर में सुख दुख मान सदा ही- 
बनता स्वयं विकाराक़रांत ॥ 
फल स्वरूप खुल जाते हैं तब- 
इसे कर्म बंधन के द्वार । 
ज्ञानी बत जाने पर होता 
जीवन बंध मुक्त अविकार ॥। 
भावार्थ-- स्व और पर के भेद ज्ञान से शून्य होने के कारण अज्ञानी 
मोही जीव पर वस्तु में सुख दुख की कल्पना कर स्वयं ही विकारी बनता 
है और विकारी वन जाने पर इसे स्व्रयं ही कर्म बंध होने लगता है । जबकि 
ज्ञानी जीव स्व पर भेद जानने के कारण पर वस्तु में सुख दुख न मान रागी 
ढंषी नहीं बनता । अतः कर्म बंधन को प्राप्त नहीं होता । 
( १२८-१२९ ) 
एक अकाट्य तक पूर्ण नियम 
णाणमया भावादों णाणमओ चेव जायदे भाजरो। 
जम्हा तम्हा णाणिस्स सन्वेभावा हु णाणमओ ॥॥१२८॥॥ 
अण्णाणमया भावा अण्णाणों चेव जायदे भावो। 
जम्हा तम्हा भावा अण्णाणमया अणाणिस्स ॥।१२९॥। 


जशानमयी भावों से होती 
शानमयी भावों की सुष्टि। 


समयसाइजैमब || दा ११% 
. कारण के अनुसार कार्य हों- 
. निश्चित उपाधान की. दृष्टिय। 
एवं अज्ञानी जन में भी- 
हों जितने जैसे परिणाम- 
वे विवेक से शून्य विक्वत हों 
राग द्वेंष रंजित अविराम ॥। 
भाषाये:--- जैसा उपादान कारण होता है उसी के अनुसार कार्य हुआ 


करते हैं । इस नियम के अनुसार ज्ञानी शानमय भावों से ज्ञानमय भाव और 
अज्ञानी जीव अज्ञानमयी भावों से अज्ञानमयी राग द्वेघादि भाव करता है। 


( १३०-१३१ ) 
दुष्टान्त द्वारा उक्त कथन का स्पष्टीकरण 
कणयसया भावादों जाय॑ते कुंडलादयो भावा। 
अयमयया भावादों जह जाय॑ते दु कडयादी ॥१३०१॥। 
अण्णाणसया भाषा अणाणिणो बहुविहा विजायंते। 
णाणिस्स दु णाणमया सब्बे भावा तहा होंति १३१॥। 
भावार्थ:-- जैसे स्वर्ण से ही स्वर्णभयी कुंडल का निर्साण होता है 
और लोह धातु से लोहमयी चूड़ी आदि बनती है वैसे ही ज्ञानी जीव के 
ज्ञानमयी भाव और अज्ञानी के अज्ञानमय भाव हुआ करते हैं । 
( १३२-१३३-१३४ ) 
अज्ञानी में कर्म बंध के चार काश्ण और उनके फल 
अण्णाणरस दु उदओ जा जीवाणं अतच्चउवलडी । 
मिच्छसरस ढू उदओ जीवस्स असहहाणत्त ॥१३२॥ 
उदझओो असंजमस्स दु जं॑ जोवाणं हवेइ अधिरमण्ण। 
जो बु कलुसोधचओगो जीवा्णं सो कसाउदओ ।॥॥१३३।॥। 
त॑ जाण जोगउदर्य जो जीवा्ण तु चिट्ठ उच्छाहो ॥। 
सोहणमसतोहुणं था कादव्यों विरदि भावों वा।॥१३४॥। 


"यह. 


१३२ 


जिसके उदय जीव को होती- 


तत्वों की उपलब्धि . सदोष । 
बह दृषित अज्ञान भाव है- 

इसके भेद चार निर्दोष ॥ 
प्रथम भेद मिथ्यात्व विश्वुत है-- 

हो जिससे भिथ्या श्रद्धान । 
जीवाजीवादिक तत्वों में 

तथा कथित विम्यांति महान ।। 

१३३ 

उदय असंयम का हो-तब हों 

अविरति रूप मलिन परिणाम | 
जिसके उदय पाप तज चेंतन 

ब्रत धारण नहिं करे अकाम ॥ 


जब कषाय का उदय प्राप्त हो- 
तब कलुषित हों भाव अशेष । 


कह 


राग द्ेष में सना हुआ है- 
जिससे जन जीवन निः:शेष ।। 
१३४ 
योग उदय चेष्टाएँ होती -- 
मन वच-काय जनित अविराम । 
इच्टानिष्ट कार्य, में तब जन 
.... हों सर्चेष्ट निरचेष्ट सकाम ॥। 
यों मिथ्यात्य - कषाय - असंयम - 
योग विवश. हो जीव-प्रवीण ! 


सममशलार-अनन ही. आप .. हर. 


संम्यादशेन शान चरण, से . 
वंचित रहता सतत मलीने।॥ 
मह्याथ---- जिसके उदय से जोब को ज्ञान नहीं होता उसे अज्ञान भाव 
कहा जाता है। इसके चार भेद हें--उनमें प्रथम मिव्यात्व है--जिसके 
उदय से तत्वों की यथार्थ श्रद्धा नहीं होने पाती और जीव नाना श्रास्तियों 
में फंसा रहता है । दूसरे असंय्न का उदय होने पर अविरति रूप भाव 
होते हैं जिसके फवस्वरूप जोव पापों को त्याग कर ब्रत धारण नहीं कर 
पाता । तीसरे कषाय का उदय होने पर क्रोधादि कलुषित भाव होते और च्षोधे 
योग के उदय में जीव इष्टानिष्ट बस्तुओं के ग्रहण और त्याग करने को 
चेष्टाओं को करता है। इस प्रकार अज्ञानी जीव इन भावों को करता हुआ 
हुआ भिथ्या दर्शन ज्ञान चरित्र के वश हुआ संसार परिभ्रमण कर दुखी 
बना रहता है । 
( १३५ ) 
जीब के उक्त चार भावों से द्रव्य कर्मो का संबंध 
एदेंस हेदुम्तेसु.._ कम्मइयवग्गणागर् जं तु। 
परिणमदे अट्ठविहं णाणावरणादि भावेहि ।।१३४।॥ 
इन . दुर्भावों के निमित्त से 
कर्म वर्गणाएँ तत्काल -॥ 
ज्ञावावरणादिक वसु विधि कर 
कर्म रूप घर रहें विशाल ॥॥ 
यथा उदर में भक्त असन का 
रस रुधिरादि रूप परिणाम । 
सप्त धातुमय हो त्यों संचित- 
कर्म परिणमं स्वयं स्वनाम ।॥। 
भावार्थ :--- जी व के मिथ्यात्वादि अज्ञान भावों के निरम्मित्त से पुदूगल 


की कर्म बर्गंणाएँ तत्काल अष्ट कर्म रूप धारण कर आत्मा के साथ बंध को 
प्राप्त हो जाती हें। जैसे मनुष्य ढ्वारा किया हुओ आहार उदर में जाकर 


हर. | सभफसार“्वैभव 
-. स्वयं ही सप्त धातु रूप परिणर्त ही जातां है। उंसी प्रेकौर-कर्म वर्गंणाएँ 
स्वयं कमे रूप परिणत हो जांती हैं।  * 
ह ( १३६ ) 
इन अज्ञान रूप भावों का जीव ही हैतु है 
त॑ खलु जीव निबद्ध कम्महयवग्गणागर्द जइया । 
तइया दु होदि हेंदू जोबो परिणास - भावाणं ॥११३६।४ 
१३६/१ 
कर्म रूप धर कर जब पुदूगल बँधता है चेतन के संग। 
तब चेतन' के भाव रवय॑ की परिणति में हों हेतु न' अन्य ॥॥ 
अश्रद्धान अज्ञान असंयम रूप विविध होते परिणाम । 
कर्त्ता बन रहता तनन्‍्मय हो अभिनय कर जिय आठोयाम ॥। 
१३६/२ 
बंध कब होता और कब नहीं होता 
सुख दुख कर्म फलास्वादन कर उदय काल में जब अविराम । 
जीव विकारी बन जाता है राग ढेष कर नव परिणाम- ।॥ 
तब बँघता है; कितु मान ले यदि सुख दुख वह एक समान । 
तब सम भावाश्रित संवर हो आस्रव का होता अवसात ॥॥ 
१३६३ 
द्रव्य कर्म के उदय मात्र से होता नहीं जीव को बँध । 
उपसर्गों में भी सम भावी बन रहता निदिचित निबंध ।। 
राग द्वेष पर विजय प्राप्त कर बन समाधि में लीन प्रवीण । 
कर्म शक्तियाँ इक क्षण में ही क्षीण बना होता स्वाधीन ।॥ 
१३६/४ 
विधि के उदय जन्य सुख दुखमें यदि रति अरति क्रिया अनिवाये-। 
मान चलें तो बुद्धि पुरस्सर तपध्यानादि ने हों सत्कार्य ॥॥ 


सालोसनीलय: | १२३ 


यतः निरंतर ही रहता है जीयों- में कर्मोदिय वाम । 
अतः बंध अनिवाये सिसिद्ध हो मुक्ति न हो संभव निष्काम ॥। 
: भांवार्थे:--जब कर्म वर्गणाएँ जीव के विक्रत भावों का निमित्त पाकर 
कर्मरूप धारण करती हैं उस सभय चेतन अपने विकृत भावों का स्वयं हो 
कर्त्ता होता है और कर्म रूप परिणत वे वर्गगाएँ जब उदय में आतो हें तब 
जीव अश्रद्धान अज्ञान और असंयमरूप भावों को स्वयं करने लगता है । इस 
प्रकार वह इन भाव कर्मो' का स्वयं कर्ता बन जाता है। इस प्रकार यह 
बंध का चक्र चलता रहता है। यदि यह जीव बद्ध कर्मों के फल सुख- 
दुखादि में तन्‍्मय न होकर समभाथों से भोग ले तो नवीन आस्रव एवं बंध 

न होकर संवर पूर्वक निजरा हो जावे । 
तात्पर्य यह कि बद्ध कर्मो के उदयमात्न से बंध नहीं होता । जैसे घोर 
उपसर्ग के होने पर भी-जो तीज अशुभ कर्मों के उदय से होता है--साधु के 
समभात्री बने रहने पर उसे बंध नहीं होता तथा बीतराग भाव से कर्मों को 
निजरा कर वह निर्वाण भी प्राप्त कर लेता है। यदि कर्मोंदय होने पर जो 
सुख दुखादि फलों के रूप में होता है--जीव को राग द्वेष होना अनिवार्य हो 
तो तपस्या, ध्यानादि पुरुषार्थ कर वीतरागता प्राप्त करना असंभव ही हो 
जायगा; क्‍योंकि जीव में पूर्व बद्ध कर्मों का उदय सदा आता ही रहता है। 
अत: यह विवेकी जीव के सम्यक्‌ पुरुषार्थ पर निर्भर है कि वह सुख दुखादि 
कम फलों में राग द्ेष न करता हुआ उन पर विजय प्राप्त कर समभावी बनें । 
( १३७ ) 
कर्म और जीव द्वारा मिलकर रागादि भावों की उत्पत्ति मानने में दोष 
जीवस्स दु कम्मेण य सह परिणामा दु होंति रागादी । 
एवं जीव कम्स॑। व दोबि रागादि सावण्णा (११३७१ 
( १३८ ) 
एकस्सदु_ परिणपमों जायदि जोवस्स रागमादीहिं। 
ता कस्सोदय हेदूहि विणा जीवस्स परिणामों ॥॥१३८।॥। 
'बुदूगल कर्म संग जीवों के- 
होते. रागादिक परिणाम । 


जि आओ 


: , यथा रक्त होकर परिणमती- 


सुधा-हरिद्रा मिल अविरास श हे 


. यों माने तो जीव . कर्म द्य 


हों रागादि भाव सम्पन्त । 
तब पुदूगल को भी चेतनवत्‌ 
बंध भाव होगा निष्पनन ।। 


१३८ 
इृष्ट विरुद्ध मान्यता है यह- 
यतः: राग चेतन परिणाम । 
पुदूगल कर्म परिणमन से हैं- 
भिन्‍न भाव चेतन्य सकाम॥। 
कर्मोदय केवल निमित्त है- 
जो कि जीव से रहता भिन्न ॥। 
कामीजन परनारि निरख' ज्यों 
होता स्वयं विकारापन्न ॥॥ 


भावाथे:--- जीव और पुद्गल दोनों मिलकर शगादि भाव उत्पन्न 


करते हें जैसे हल्दी और चूना मिलकर लाल रंग बन जाता. है--यदि ऐसा 
मान लिया जावे तो जीव और पुद्गल दोनों को रागादि युक्‍तत मानना 
पड़ेगा तब जीव के साथ पुदूगल को भी कर्मबंध होने का प्रसंग आवेगा । 


यह मान्यता सिद्धान्त विरूद्ध है, क्योंकि राग एकमात्र जीव का ही 


परिणाम है कर्मोदय अपनी वैभाविकी शक्ति के कारण जीव को रागी 
बनाते हँं--ऐसा नहीं है । कर्मोदय जीव के रागी बनने में निमित्त मात 
है । जैसे कामी पुरुष परस्त्री को देखकर स्वयं कामातुर होता है वंसे ही 
कर्मोदय जन्य सुख-दुखादि में जीव भी स्वयं रागी-द्वेषी बनता है । कर्म 
रागी-द्ेषी नहीं बनाते । 


० 33 (१३९-३४० ) | 
जशञानावरणादि कर्म रूप परिणमन' भी केवल पुदूगल का परिणाम है 
जंबि जीवेण सहच्चिय पोग्मलदव्घस्स कस्मपरिणामो । 
' एवं पोग्गल जीवा हु दो थि. कम्मतमावण्णा ॥१३९।॥ 
एकस्सु ढु परिणामों पोग्गलदव्वस्सं कम्म भावेण। 
ता जोव भाषहेंदृहि बिणा कम्सस्स परिणामों ॥१४०॥! 
| १३९. 
ऐसे ही पुद्गल परिणमता- 
कर्म रूप जो विविध प्रकार । 
वे परिणाम पौदलिक ही हैं 
ज्ञानवरणादिक साकार ॥। 
तन्निमित्त यद्यपि रागादिक 
चिद्बिकार होते तत्काल । 
फिर भी पुद्गल-परिणति होती- 
जीव - भिन्‍न ही रह त्रयकाल ॥। 
१४० 
तात्पर्य यह है कि पौदगलिक- 
परिणतियाँ_वसु कर्म स्वरूप । 
जीवों या उनके भावों से- 
हों स्वतंत्र निश्चित जड़ रूप ।। 
त्यों ही जीव भाव रागादिक 
हैं स्वतंत्र कर्मों से भिन्‍न। 
यों जड़ वा चेतन की परिणति-- 
भिन्न-भिन्न ही हों, न अभिन्‍न ॥। 
भाषा :--- जीय के रागादि भावों के समान पुद्गल का कर्मभाव 
रूप परिणमन एकमात्र पुदूगल का ही है ।जो जीव के रागादि भावों से 


और | _ समयसार-वैभव 


भिन्न हैं | यद्यपि पुदूगल क कर्म भाव रूप परिणमन में जोब के रागादि 
भाव निमित्त अवश्य हें; किन्तु पुदूगल परमाणुओं के शञानावर्भादि कर्म 
रूप परिणमन करने में उपादान पुद्गल ही है। इस प्रकार दोनों--जीव 
और पुदूगलों के परिणमन भो दोनों द्वव्यों में भिन्न-भिन्न होते हैं, ऐसा 
जानने योग्य है । 
( १४१ ) 
कर्म जीव से बद्ध हें या अबद्ध ? एक प्रश्न 
जीवे कम्मं॑ बढ़ं पुट्ठ चेदि बवहारणयं भणिदं। 
सुद्णयरस दु जीवे अबद्धपुट्ठ- हववि कम्मं ।१४१॥। 
कर्म जीव में बद्ध और- 
संस्पशित हैं या नहिं भगवन्‌ ! 
क्या यथार्थ इसमें रहस्य है- 
सरल करें यह प्रहइन गहन । 
बंधु ! सुनो - है जीव कर्म से- 
बद्ध और संरस्पशित म्लान । 
यह व्यवहार कथन सम्यक्‌ है- 
निश्चय बद्ध नहीं - अम्लान ॥। 
हें भगवन्‌ ! जीव कर्मो से वंधा हुआ है या नहीं ? तथा कर्मों को 
स्पश कर रहा है या नहीं ? इसे स्पष्टतया समझाइये । 
हे भव्य ! व्यवहार नय से जीव कर्मो से बंधा हुआ भी है और उन्हें 
स्पश भी कर रहा है। क्योंकि संसार की बंध दशा में यह सब होरहा है । 
जीव और कर्म एकमंक से हो रहे हैं अतः व्यवहार नय से यह कथन ठीक 
है; किन्तु निश्चय नय से जीव जीव है और कर्म कम है--दोनों भिन्‍न- 
भिन्न हैं । तथा उनकी परिणतियाँ भी भिन्‍न हें । अत: शुद्ध निश्चय नय 
सेजीवन बद्ध है और न स्पृष्ट है । 
(5४३) 
जीव की कमंबद्धता और स्पृष्टता में दो नयों की दो दृष्टियां हैं 
. कसम बढ्धमबद्धं जोवे एवं तु जाण णयपक्‍ख। 
णयपंक्लासिककांतो भज्णदि जो सो समंयसारोें॥१४२।॥+ 


१४२/१ 
कर्म जीच से बंधे हुए या नंहीं बंधे हें-यों! दो पक्ष । 
.. दिखते हैं व्यवहार और निएचय से यद्यपि पक्ष-विपक्ष ।। 
कितु उभय नय पक्ष मानसिक ही विकल्प हें एक प्रकार। 
समयसार विज्ञान घनमयी निविकल्प ही है अविकार ॥॥ 


भावार्थ :-- व्यवहार नय का पक्ष है कि जीव कर्मों से बंधा हुआ 
है. और जीव कर्मो' से नहीं बंधा है--यह निश्चय नय का पक्ष है। इस 
प्रकार जीव की कर्मो से बद्धता और अबद्धता पक्ष विपक्ष जैसी दिखाई 
देती है । यह दो नयों के पक्ष जत्य मानसिक विकल्पों का परिणाम है । कितु 
समयासार (शुद्धात्म तत्व) तो दोनों पक्षों के विकल्पों से रहित विज्ञानधन 
स्वानुभव गम्य वस्तु है ऐसा जिनेन्द्रदेव ने कहा है । 


जीव की बद्धता और अबद्धता जैसे व्यवहार ,ओर निश्चय नयों के 
पक्ष हें उसी प्रकार मोही-निर्मोही, रागी-विशगी, कर्त्ता-अकर्त्ता, भोकता- 
अभोक्‍ता, युक्ष्म-स्थूल, एक-अनेक, नित्य-अनित्य, वाच्य-अवाच्य, दृश्य- 
अदृश्य, रूपी-अरूपी आदि रूप कथन भी दोनों नयों के पक्ष-विपक्ष हैं, कितु 
आत्मा परम शुद्ध नय से सभी विकल्पों के पक्षपात से रहित स्वानुभूति के 
समय निविकल्प चिदानन्द स्वरूप अनुभव में आता है। 

१४२/२ 
उक्त कथन का अभिप्राय 

सर्व नयों का पक्षपात तज साम्यभाव द्वारा चिद्रूप। 

निविकल्प बन सत्समाधि में तन्‍्मय हो शुद्धात्म स्वरूप ॥ 


राग, ढेष, मोहादि सकल तज' वेभाविक परणतियाँ म्लान' । 
निविकार शुद्धोपपोग में करता चिदानंद रसपान'॥॥ 
भावार्थ:-- आत्मा शुद्ध है कि अशुद्ध है, बद्ध है कि अबद्ध है--आदि 
नय पक्ष जन्य समस्त विकल्पों से मुक्त होकर ज्ञानी साम्यभाव धारणकर 
जब आत्म स्वरूप में लीन होता है तब समस्त रागादि विकारों से रहित हो 
जाने के कारण दीत्तरागता जन्य सहज ज्ञानानंदमयी स्वरूप का अनुभव करने 
लगता है--यही समयसार का सार है। 


रा (. १४३ ) 
पक्षातिक्रन्त केसा होता है? लय 
वोष्हुविणयाण भणिद॑ जाणदि णर्वारे तु समयपडिबद्धों । 
ण दु णयपक्‍््ो गिण्ह्दि किलि वि णयपक्खपरिहोणो ॥।१४३१। 
१४३/१ 


उभय नयों का पक्षपात तज वस्तु स्वरूप यथावत्‌ जान । 
कभी किसी नय का नहि करता-जब' किचित्‌ भी पक्ष, निदान ।॥॥ 


तब समस्त नय पक्ष परिग्रह से विहीन बन साधु प्रवीण । 
समयसार स्स्व प्राप्तकर निष्कलंक बनता स्वाधीन ।: 


भाषाथ:--तय क्या हैं ? वस्तु स्वरूप का ज्ञान कराने के साधन हैं। 
जतः इनके द्वारा विभिन्‍न दृष्टियों से वस्तु स्वरूप का निष्पक्ष भाव से 
यथावत्‌ ज्ञान प्राप्त कर जब ज्ञानी जीव समस्त नयों के पक्षपात्‌ रूप परिग्रह 
का त्यागकर आत्म स्वरूप में लोन होता है तभी वह समयंसार सर्वस्व 
प्राप्त कर पाता है अर्थात्‌ शूद्धोपयोग द्वारा स्वरूपानुभूति में निमग्न होकर 
परमात्मा बन पाता है 

तात्पय यह कि नय वस्तु स्वरूप समझने समझाने के साधन हें, 
उललझाने के नहीं । 

१४३/२ 
समयसार पक्षातिक्रान्त है- 

विश्व चराचर प्रकट जानते यद्यपि श्री अरिहंत समस्त । 

मतिश्रुतादि ज्ञानों क॑ भी त्यों ज्ञाता दृष्टा मात्र प्रशस्त ॥ 
कभी किसी भी नय का करते पक्षपात नहिं कितु नितांत । 

समयसार ज्ञाता भी त्यों ही होता नय - पक्षातिक्रांत ॥। 


भावाथः-- जसे अरिहंत भगवान्‌ समस्त पदार्थों ओर नयों के 
निष्पक्ष भाव से ज्ञाता दृष्टा होते हैं--किसी नय का पक्ष या विकल्प नहीं 
करते--वेसे ही शुत ज्ञानी नयों के द्वारा--जो श्रुत ज्ञान के अंश हें---वष्तु 
स्वरूप को जानते देखते हें; किन्तु किसी तय का पश्षपात नहीं करते। 


'अमयंधारवैभव./ द ह "श्२९ 


तथा सांम्यभांव धारणकर जब स्वानुभूति में रमण करते हें तब वे भी नय 
: पक्षों के परिग्रह से रहित हो समयसांर के रसिया बन जाते हें । 
रा ह १४३/३ 
| . नयों का पक्षपाल हेय क्‍यों है ? 
यतः एक नय पक्ष स्वयं ही मिथ्यादर्शन है- एकांत । 
.. एक नयाश्रित मुख्य कथन में चरित मोह रहता संज्रांत ॥४ 

यतः राग का समावेश है इक नय मुख्य कथन में मित्र । 

अतः पक्षबिन श्रुतज्ञानी भी वीतराग सम परम पवित्र ।॥॥ 

भाषाओं :--.- यत: किसी भी नय का पक्ष करना एकान्त भिथ्यात्व है-- 
जो दर्शन मोह के उदय में उत्पन्न होता है अत: त्याज्य है। एक नये का 
पक्ष इसलिए भिध्यात्व है क्योंकि वह वस्तु के एक अंश को ही पूर्ण वस्तु 
मान और उसे ही पूर्ण सत्य जानने की श्रद्धा स्वरूप होता है-जबकि प्रत्येक 
बस्तु अनेकान्तात्मक होने से उसके शेष अंश अन्य नयों के भी विषय हें-- 
जिन्हें वह नकारता और मिथ्या मानता है। यह उसका भघ्रम है। तथा एक 
नय॑ को मुख्य तथा इतर नयों को गौण कर जो कथन होता है--उसमें 
उस नय के प्रति विशेष राग पाये आने से चारित्रमोह जन्य राग प्रवृत्त 
होता है जबकि श्रृत ज्ञानी जो समस्त नयों के कथन को जानकर उसके 
प्रति समभावी बना रहता है और किसी नय का पक्ष नहीं करता वह 
बीतराग भगवान्‌ के समान ही अपने ज्ञान के आचरण द्वारा पवित्नता को 
प्राप्त हों जाता है। 

( १४४ ) 
समयसार 
सम्महुंसणणा्ं एसो लहदिति णवरि बबदेसं । 
सम्वणय पक्ख रहिदो भणिदों जो सो समयसारो ॥॥१४४॥॥ 
यों सम्पूर्ण नयों के पक्षों- 
और विपक्षों से अतिक्रांत । 
ज्ञाता समयसार कहलाता- 
निविकल्प निस्पह निर््नात॥। 


सम्य्दशंस ज्ञान उसी के- छ् 
व्यवहाराश्रित हैं व्यपेश ॥ 


कर्ता-कर्म, गुणी-गुण, ज्ञाता- 
आदिभेद निदचय नहिं लेश ॥ 


भावार्थ:--इस प्रकार सम्पूर्ण नयों के पक्ष विपक्षों से रहित ज्ञानी हो 
समयसार है-जो कि निष्पक्ष और निविकल्प सम्यरुष्टि होता है। यद्यपि 
सम्यग्दर्शन और सम्यस्जञान भी उसी समयसार के विकल्प हैं और इसंलिए 
उसे इनके भेद रूप भी निरूपित किया गया है- जो व्यवहार नय का विषय 
है; किन्तु निश्चय दृष्टि में सब भेद गोणता को प्राप्त हो जाते हें--उसमें 
कर्ता, कर्म, गृणी, गृण, ज्ञाता, ज्ञान शेयादि का कोई थिकत्प नहीं रहता । 
बस्तुत: समयसार का अनुभवी निश्चय नय का भी विकल्प नहीं करता । 
वह विकल्पों से परे बस्तु स्वरूप मात्र का ज्ञाता होता है । 


इति कर्त्ताकर्माधिकार 


! खा पक कि हे पि मे > 
५, ५. ० 8 ० ध ४ 
हे राज#बार कक बज 0 है 5. है, हे ध कर ५ प कि ॒ ५ 
है 8 ४ ही हु त + 
मंमखार ॥ ६. ६ श्र 


. (ृष्ष कै | 
4. . कर्म औरे उसके भेद... 
. कम्ममसुहं कुसील सुहकस्स सादि जाणह सुसोल । 
किह ते होदि खुसोल ज॑ संसार पथेसेवि ॥१४५।४ 
कम वही जो लिपट रहे हें- 
द पुदू्गलाणु चेतन सँग म्लान । 
कर्म मात्र बंधत का कारण- 
बंध दुष्टि द्रय. कमे समान ।। 
अशुभ कुशील सुशील कर्म शुभ- 
द्विविध कर्म गत है व्यवहार । 
निरत्य से कसा सुशील वह-- 
जिसने भरमाया संसार ।। 
भावार्थ :-- पुद्गल के जो परमाणु पुण्य, पाप रूप परिणति को प्राप्त 
होकर आत्मा के साथ बंधन को प्राप्त होते हें उन्हे द्रव्य कर्म कहते हें तथा 
आत्मा के शुभाशुभ भावों को भाव कर्म कहते हें । इनमें अशुभ कर्म कुशोल 
कहलाते हें ओर शुभ कर्म सुशील कहे जाते हें, किन्तु वास्तव में देखा जावे 
तो वह सुशील कैसे कहा आ सकता है जो संसार में आत्मा को प्रवेश 
कराता है--परिभ्रमण कराता है। 
( १४६ ) 
दुष्टान्त द्वारा उक्त कथन का समर्थन 
सोचण्णियं पि जिलय॑ वंधदि कालायसं पि जह पुरिसं ॥ 
बंधदि एवं जीय॑ सुहमसुहं बा . कद कम्स ।।१४६१४ 
पग में पड़ें स्वर्ण की बेडी- 
या फिर पड़े लोह की म्लान । 
लोह स्वर्ण का भेद भले है- .. 
बंध दृष्टि हुय एक समान ३६: 


१३२ | सैभयसारें-वैभत 


त्यों शुभ हों या अशुभ कर्म- 
आखिर बंधन ही हैं मतिमान्‌ । 
भव संतति में जिनके कारण- 
पीड़ित हें सब जीव महान ।। 
भावार्थ:-- जैसे एक मनुष्य के पैरों में सोने की बेड़ियाँ पड़ी हुई हैं 
और दूसरे के पेरों में लोहे की बेडियाँ हँ--बेड़ियों में सोने का और लोहे 
का भेद अवश्य है; किन्तु बंधन की दृष्टि से दोनों में समानता है---इसी 
प्रकार शुभ कर्म हों या अशुभ--अन्तत: दोनों कर्म आत्मा को बंधन में 
डाले हुए हैं जिससे यह जीव संसार में दुखानुभवन कर संसरण कर 
रहा है । : 
( १४७ ) 
आत्म संबोधन 
तम्हा दु कुसीलेहि य रागं मा काहि मा व संसरग्गि।। 
साधोणों हिं विणासों कुसोल संसर्गि रागेण ।॥१४७।। 
अत: संत ! इन बंधन शीलों- 
से न कभी तुम करना राग । 
दूर रहो संसर्ग मात्र से- 
मोहजन्य ममता परित्याग ॥ 
तब अनादि से जिनके कारण- 
हुआ आत्म रवातन्त््य विनाश । 
इन बंधनशीलों से फिर कक्‍्यों-- 
सुख पाने की करते आश ॥ 
भावार्थ :-- हे संत जनों ! दोनों प्रकार के कर्मों को बंधन का कारण 
जानकर इससे कभी भी अनुराग न करना और इनसे मोह का परित्याग 
इनके संसर्गमात्त से दूर ही रहना | जिनके संसर्ग से अनादिकाल से आत्मा 
को स्वतन्त्रता और स्वरूपानुभूति नष्ड-भ्रष्ट हो रही है उनसे सुख पाने की 
झूठो आश कंसे को जा सकती है ? ः 


अमपसारत्वैमब,.. १३३ 


[६ ,डंड,) 0 .., 
| दृष्ठान्त द्वारा दोनों कर्मों का निषेध 
जह नोम कोबि पुरणो कुष्छियंसील जर्ण वियाणिता । 
ब्रंज्जेदि तेण संभयं संसंग्गि राग करणं च्‌॥१४८॥॥ 

(१४९ ) 
एमेंब कम्मपयडो सीलसहाव॑ हि. कुच्छिदं णादूँ। 
वज्जंति परिहरंति य. त॑ संसर्गि. सहावरदा (११४९।॥ 
बुद्धिमान जब जनुभव करता- 
अपना सहयोगी मक्‍कार । 
या चरित्र से हीन व्यक्ति है- 
उसे छोड़ते लगे न वार । 
वह ठुकरा कर पुनः न करता- 
उस जन से संसमगें नवीन । 
भाषण भी करना न चाहता- 
उदासीन ही रहे प्रवीण ॥। 
कर्म प्रकृति ठगिनी अनुभव कर- ह 
त्योही ज्ञानी साधु महान- 
कम मात्र को हेय जानकर-- 
करता है परित्याग समान ।। 
यथा चतुर बन हस्ति-हरितनी- 
को लख कामातुर भरपूर | 
निज बंधन का हेतु समझ कर- 
रहता उससे दूर हि दूर ।॥॥ 
भावा्:-- ज॑से जब कोई बुद्धिमान अपने साथी को कृपटी, 
चरित्रहीन और हानिकारक अनुभव कर लेता है तब वह उसका संग तुरंत 
ही छोड़ देता है और भेविष्य में भी उससे.-दूर रहकर उसके साथ संभाषण 


४ , संमंयसोर-पैमज 
सक नहीं करना लाहता । उसी प्रकार ज्ञानी साधु भी पुण्य परापभणी कर्म 
प्रकृतियों और अपने शुभाशुभ भावों को भी बंधन कारक समझ इनसे 
उदासीन होकर त्याय करता तथा शुद्धोपयोग में ही तोन रहने का प्रयत्न 
ओर प्रवार्थ करता है । जैसे जंगल में हाथी हस्तिनी को जो कासातुर हो 
रहो है--दूर से ही (अपने बंधन का कारण जानकर ) त्याग देता है । 
( १५० ) 
आत्म-संबोधन 
रत्तो बंधदि कम्मं मुझ्जदि जोवो विराग संपज्णों। 
एसो जिणोवदेसो तम्हा कम्मेसु सा रज्य गा. 
जीव कर्म बंधन में बँधता- 
बन रागादि बिकाराक्रांत । 
वर विराग वेभव प्रसाद पा- 
पाता मुक्ति वही निर्म्नात ।। 
सारभूत भगवज्जिनेन्द्र का- 
यही दिव्य संदेश महान । 
अतः न किचित्‌ कर्म जाल में- 
कभी उलझना ए मतिमान्‌ ! 

, भावार्थ:-- हे आत्मन्‌ ! जिनेन्द्र भगवान्‌ का यह उपदेश है कि 
रागो जीव कर्मो को बाँधता है और विरागी कर्मों से छूट जाता है। इसलिए 
तू कर्मों से राग मत कर, यदि मुक्त होना चाहता है । 

( १५१ ) 
मुक्त होकर निर्वाण को कौन प्राप्त होता है ? 
परमट्ठो खलु समओ सुद्धो जो केबली मुणो णाणी। 
तम्हिदिउददा सहावे मुणिणोपांति णजिव्याणं ॥॥१५१॥॥ 
वीतराग शुद्धात्म तत्व ही- 
समयसार है ज्ञानस्वरूप । 
मुनि ज्ञानी केवलि कहलाता- 
. यही शुद्ध चंतन्य अनूप ॥॥ 


जित्स्वभाव सास्थित योगी जन- 
स्वानुभति का करें रसंपाने । 
नित्य निरंजन निर्विकारे बेनें- 
पाते पद लिरवोणि महान) 
भावा्े:- रागादि विकार भावों से रहित शुद्ध आत्मा ही समयसार 
कहलाता है उसे ही मुनि, ज्ञानी, केवली आंदि भी कहते हें । जो योगी 
अपने शुद्ध स्वरूप में निमस्न होकर उसी में रमण करते हें व ही निर्वाण 
को प्राप्त होते हैं। . 
( १५२ ) 
परमार्थ शून्य जनों के तप और व्रत सारहीन है 
परमट्ठस्सि दु अठिदो जो कुणदि तवं वब्दं च धारयदि। 
त॑ सब्बं बालतव बालवद विति सब्वण्छु ॥१५२।॥॥ 
दुर्धप तप तपता अरुण्य में- 
सहे परीषह अतुल महान । 
दृढ़ प्रतिन्न बन ब्रत धारण कर-- 
पालन करता शील निदान ॥। 
कितु नहीं दुर्भाग्यवश जिन्‍्हें- 
प्राप्त हुआ परमाथ्थ प्रवीण । 
बाल तपस्वी, बाल ब्रती वे हें- 
जिनेन्र के वचनाधीन ॥। 
भावार्थ :-- यदि कोई व्यक्ति वनों में जाकर परीषहों को सहन 
करता हुआ घोर तप करता है तथा दृढ़ प्रतिश्ञ बनकर ब्रतशील संयमादि 
का पालन करता है; किन्तु दुर्भाग्य से यदि उसे परमार्थ (शुद्ध 
स्वात्मानुभूति) की प्राप्ति नहीं हुई तो परमार्थ शून्य होने से उसका तप 


' बाल तप है ओर ब्रत भी परमार्थ शून्य जनों का बाल ब्रत है-ऐसा जिनेन्द्र 
भगवान्‌ ते प्रतिफादने किया है॥.... 


श्३६ . समयकारनैभव 
० : | १५३.) ह 
बाल (अज्ञानी ) तपस्वी व ब्रतों को निर्वाण नहीं 
वदणियमाणि धरंता सीलाणि तहा तबं च कुब्यता । 
परमट्ठबाहिरा जे णिव्याणं ते ण विदंति ॥१५३।। 
परमार्थ ज्ञान से जिनकी- 
शन्य दृष्टियाँ मलिन, प्रवीण ! 


वे ब्रत नियम शील पालन या- 
तप धारण कर भी हें दीन' ।। 
उन्हें मुक्ति संप्राप्त न होती- 
बाह्मवत्ति में रहकर लीन । 
परमसमाधि लीन मूनि पाते- 
शाइवत मुक्ति श्री स्वाधीन ।। 
भावार्थ :-- जिनकी दृष्टि परमार्थ ज्ञान से शून्य है वे ब्रत, नियम, 
शील आदि धारण करके भी तपश्चरण द्वारा निर्वाण को प्राप्त नहीं होते । 
क्योंकि वे परमार्थ ज्ञान से शून्य होने के कारण केवल बाह्य शुभ प्रवृत्तियां 
करने में ही लोन रहा करते है । 
( १५४ ) 
अज्ञानी परमार्थ से शून्य पुष्प की बाँछा करते हूँ । 
परमट्ठबाहिरा जे ते अण्णाणेण पुण्णमिच्छंति॥॥ 
संसार गमणहेतूँ वि मोक्खहेदुं अयाणंता ॥१५४॥ 
जिसकी अंतरात्मा रहती- 
परम अर्थ से शून्य नितांत । 
वह अज्ञानी मोहभाव कर 
केवल पुण्य चाहता आंत ॥॥ 
जो संसार परिघ्रमण एवं 
बंधन का है हेतु-अबीण । 


जप; 


| ] 


स्ंसास्वैभत १३७ 


उससे मक्ति कहाँ से होगी 
बिन समाधि में हुए बिलीन |। 
भावाभं:---जिनकी आत्मा अंतरंग में परमार्थ आन (शुद्धात्म तत्व 
ज्ञान) से शून्य है वह अज्ञानी है ! अज्ञानी ही पुण्य की बाँछा करता है। 
क्‍योंकि बह या तो पुण्य को ही मोक्ष का कारण मानता है, या फिर 
आत्मिक वास्तविक सुख स्वाद का ज्ञान न होने से संसार के विषय भोगों 
में ही सुख मानकर उसको प्राप्त करने के लिए पुण्य की बांछा करता है। 


( १५५ ) 
मोक्ष का मार्ग क्‍या है? 
जोबादी सहहणं सम्मत्तं तेसिमधिगमो णाणं। 
रागादीपरिहरणं चरणं एसो दूं मोक्‍्खपहो ॥॥१५५।॥। 
जीवादिक तत्वों की श्रद्धा- 
है जिनोक्त सम्यक्त्व महान । 
तत्पूवंक तत्वों का अवगम 
कहलाता है सम्यर्जान ॥। 
राग द्वेंष मय वृत्तिहीन वर 
वीतरागता है चारित्र । 
इनकी एकरूपता सम्यक्‌ 
मुक्ति मार्ग है परम पवित्न ॥. 
भावार्थ:--- जीवादिक सात तत्वों का श्रद्धान करना सम्यक्त्व या 
६ सम्यर्दर्शन है और तत्व श्रद्धापूर्वक जो ज्ञान होता है उसे सम्यंस्शान कहा 


जाता है । तथा विषय कषायों से विरत होकर राग-द्वेषादि का त्याग 
करना सम्यक्‍्चारित्र है । इन तीनों को एकता ही मुक्ति का मांगे है । 


रद | द स्तार-वैजन' | 
ई हब ७, 
मुक्ति सादे के साधक यति ही कर्म क्षके करते हैं । 
मोतूथ जिच्छयट्ठ बबहारे” ण बिहुसा पवट्ठति। . 
परमट्ठमस्सिदा्ण दु जदीण कम्मक्खओ होदि।॥॥१५६॥। 
निश्चयार्थ साधक समाधि है- : कर म 
उसे त्यागकर नहि विद्वानू- ॒ 
बाह्य व्यावहारिक प्रवृत्ति में 
होते हैं तल्लीन, निदान ॥॥ 
सत्समाधि में रत होकर वे 
बाह्य वृत्ति से रहकर दूर-। 
पथ परमार्थ साधकर यति वर 
कर्म कुलाचल करते चर ॥। 
भावार्थ :-- ज्ञानीजन उक्त वास्तविक (सम्यरदर्शन ज्ञान चारित् 
स्वरूप पारमाथिक ) मोक्ष मार्ग को छोड़ कर केवल व्यावहारिक बाह्य 
क्रियाओं में लीन नहीं होते, क्योंकि कर्मों का नाश उन्हीं यतिवरों के होता 
है ज्ञो परमार पथ (उक्त मोक्ष मार्ग ) का आश्रय लेते हैं । 
( १५७-१५९ ) 
सम्यदर्शन ज्ञान चारित्न मयी मोक्षमार्ग के अवरोधक कौन ? 
वत्थस्स सेद भावों जह णासदि मलविसेलणाज्छन्नो। 
मिच्ठत्तमलोच्छण्णं तह सम्मत स्त॒णादब्ब॑ ।।१५७।४ 
वत्थस्स सेदभावों जह णासदि मलबिमेलणाच्छन्नो। 
अध्णाणमलोक््छण्णं तह णाणं होबि जादव्यं ॥।१५८॥। 
* श्री अमृतचन्द्राचाय ने गाया में प्रयुक्त बबहारे-ण” इन दो पदों को 'बबहारेण” 


एक पद जानकर उसका अर्थ इस प्रकार किया है “विद्वान लोग निश्चय नय के विषय को 


छोड़कर व्यवहार से प्रवृत्ति करते हैं परन्तु बरसार्थ का आश्रय लेने वाले यथियों के ही 
कर्मों का क्षय होता है। 


बत्यस्स सेद भावों जहूं भातदि मलविमेलेजाल्छन्ली | 
कस्सायंसलोच्छल्णं सह जारित पि जादव्य ॥॥१५९।। 
0० १५७ . 
सत्ता में आत्मस्थ .अष्ट- 
मोहादि कर्म अतिदृष्ट अशेष-। 
यही आत्म बंधन कारण बन 
संतापित करते सविशेष ।। 
. यथा ब्रस्त्र की उज्बलता को 
मल करता है बंधु ! मलीन। 
सम्यग्दशन की आभा त्थों 
करता है भिथ्यात्व मलीन ।। 
१५८-१५९ 
उज्वल आभा यथा वस्त्र की 
मल करता है मलिन, प्रवीण ! 
त्यों अश्ञान' कम करता है 
आत्म ज्ञान गुण सतत मलीन | 
यथा वस्त्र की उज्वल परणति 
मल द्वारा होती विड्रूप । 
त्यों कबाय रंग बने कषायी- 
रागी ढेंवी आत्म विरूप । 


१५९/२ 
दर्शन ज्ञान चरित्र आदि गुण नहिं समूल हों कभी विनष्ट । 
बद्ध कर्म मल द्वारा केवल-शुद्ध परिणमन होता नष्ट ।॥ 


समकित बन मिथ्यात्व परिणमें ज्ञान विकारी बन अज्ञान । 
वर चारित् सुगुण परिणत हो राग द्वेष रंजित बन म्लान ॥। 





शक श्ड है | | है समयसए-बेभज 


कं 


भावार्ण।--,: जैसे वस्त्र की उज्वच्ता को मल जब्ट कर जसे मेला 
बना देता है उसी प्रकार मोहादि कर्म भो. आत्मा के गुणों को .विकृत बना 
देते हैं। आत्मा क॑ दर्शन ज्ञान चारितादि गुणबद्ध कर्मो के द्वारा समूल नष्ट 
न होकर केवल मलिन भाव को प्राप्त हो जाते हैं। अर्थात्‌ उनका परिणमन 
विपरीत होने लगता है--संम्यग्दर्शन की परणति मिथ्यात्व रूप, सम्यण्जञान 
अज्ञान रूप और सम्यक्‍्चा रित्॑ क्रोधादि कषाय रूप परिणमन करने लगता 
है । दूसरे शब्दों में मिथ्यात्वादि पुदूगल कर्मो के उदय का निर्मित्त पाकर 
आत्मा में दशन गुण की परणति मिथ्यात्व रूप, जान की अज्ञान रूप और 
चारित्न को कषाय रूप होने लगती है। इससे जीव भिथ्यादृष्टि अज्ञानी 
और दृश्चरित्र बन कर कुपथगार्मी बन जाता है । जैसे कुसंगति के प्रभाव 
से मानव कुपथगार्मी हो जता है । 
( १६० ) 
कर्म बद्ध जीव को दुदंशा (किमाश्चयमतः परम्‌ ? ) 
सो सब्वणाणदरिसोी कम्मरयेण णियेणावच्छण्णों। 
संसार समावण्णो णवि जाणदि सब्वदो सब्बं॑ ॥१६०॥४ 
सर्व ज्ञान दर्शन स्वभाव सें- 
होकर भी सम्पन्न प्रवीण ! 
स्वापराध बश जीव कमरज- 
आच्छादित हो बना मलीन ।॥। 
चिर अज्ञान भाव से पीडित- 
म्रमित हुआ सारा संसार । 
होकर भी विज्ञानधन मयी- 
स्वात्मतत्व जाने नहिं सार ॥ 
भाषाध:-- यह जोव स्वभाव से ही सबको जानने देखने वाला 
(जाता दृष्ठा) होकर भी अपने अपराधवश (राग द्वेषादि भावों को करके ) 
अप ऊँमे रुप मल से आच्छादित हो मलिनता को प्राप्त हो रहा है। 
जससे इसके ज्ञानादि गुणों के सलिन हो णाने के कारण यह अपने स्वरूप 
को भी भूल जाता है । - . के ै 


समयर्तार-वै सच ह श४१ 
रा ( १६१ ) 
मिथ्यात्व प्रकृति के उदय से सम्यक्टव की हानि 


सम्मसपंडिणिबद्ध मिच्छत्त जिनवरेहिं परिकहिद । 
तस्सोदयेण जोवो मिच्छाविदिठ त्ति णादख्यों॥१६१॥। 
कारण है सम्यक्त्व मुक्ति का 
प्रतिपादित जिन बचन' प्रमाण । 
प्रतिपक्षी मिथ्यात्व उसी का 
बँधा हुआ दुष्कर्म महान ॥। 
उस मिथ्यात्व कम का होता 
जब भी उदय तीज या मंद। 
तब ही जीव स्वरूप भूलकर- 
मिथ्यादृष्टि. बने. मतिमंद ॥। 
१६१/२ 
मिथ्यात्व द्वारा सम्यकत्व हानि का दुष्टांत 


यथा मद्यपी मद्यपान कर होकर मत्त बने उनन्‍मत्त । 
हा हा ह हु करता फिरता बेसुध हुआ विकारासक्त ॥ 


त्यों मिथ्यात्व क्मंवश चेतन भूल रहा शुद्धात्म स्वरूप । 
अहंकार ममकार मगन हल विषयातुर बन रहा विरूप ॥ 


भावार्थ:-- जिनेन्द्र भगवान्‌ ने आत्मा के सम्यक्त्व नाम गुण का 
प्रतिपक्षी मिथ्यात्वनामा कर्म दरशाया है। जिससे यह जीव इसके उदय से 
मिथ्या दृष्टि बन जाता है। मिथ्यात्व कर्म के उदय का निर्मित्त पाकर यह 
जीव एकान्त, विपरीत, विनय, संशय ओर अज्ञान इन पाँच प्रकार के 
मिथ्यात्वों में तीत्र मंद मध्यम उदयानुसार मुस्ध होकर विषयों में प्रवर्तता 
है। जैसे शराबी मद्यपान कर उन्मत्त होकंर यद्वा तद्वा प्रवृत्ति करने लग 
जाता है वंसे मिथ्यात्व के उदथ होने में आत्मी स्वरूप को भुलाकर अहंकार- 
ममकार में निम्न होकर साना कुक्प्टाएँ केरने लेगेता है। 


( १६२ ) 
अज्ञान से ज्ञान की हानि 
णाणस्स पड़िणिवद्धं अण्णाणं जिणवरेण परिकहिदं। 
तस्सोदबेण जोयो अच्णाणोी होदि जादण्यो ॥१६२१ 
श्री जिनन्द्र ने आत्मज्ञान को 
आच्छादित करने वाला। 
कहा कर्म अज्ञान' अपरिमभित- 
अंधकारवबत्‌ू ही काला ॥ 
यथा सूर्य किरणों को रजकण-- 
ढक लेते हें या घनश्याम । 
अज्ञाना्॒छादित रह त्यों ही- 
अज्ञ बन रहे चेतनराम ॥। 
भगवान्‌ ने ज्ञान गूण का पराभव करने वाला अज्ञान नामा कर्म 
निरूपित किया है--जो अंधकार के समान आत्मा पर छाकर ज्ञान गुण 
को तिरोहित कर रहा है । जैसे सूर्य के प्रकाश को रजकण या बादल ढक 
लेते हें वेसे ही अज्ञान (ज्ञानावरण कर्म व मोह) से आच्छादित होकर इस 
जीव का ज्ञान गुण इसे अज्ञानी बना देता हैं । 
( १६३ ) 
कषाय से वोतरागता का नाश 
चारित्त पडिणियद्ध कसायं जिणवरेण परिकहिदं । 
तस्सोदयेण जोबो अचरित्तो होदि जादव्यों ॥१६३॥॥ 
वीतरागता सुखद आत्म का 
सम्यक्‌ चरित धर्म अभिराम। 


उसे नष्ट कर दुष्ट कषायें जा 
जनती सतत मलिन परिणाम व... «. 


48. 





मंलिन सावरत बन कषाय से> . 
० «४7... चेतन बने चरित्र विहीन। 
के हो कुकर्म रत पुनि कर्मों का 
। . आख्रव बंधन करता दीन॥ 
भावार्थ :---सम्यक्वारित्र वस्तुत: राग द्वेष विहीन आत्मा की वीतराग 
परिणर्ति है । इस बीतराग परिणति को क्रोधादि कषायों का उदय बिकृत 
बना देता है--जिससे आत्मा चारित्र विहीत हो नाना प्रकार पाचाचरण 
कर कर्मों का आस्प्व और बंध करने में लगा रहता है। 
१६३/२ 
बंधन मुक्ति का उपाय 
पुण्य-पाप द्वे विध्य कर्म में प्रतिपादित जिन वचन प्रमाण । 
यह व्यवहार दृष्टि से सम्यक्‌, निश्चय से सब कर्म समान।। 


उभय कम से विरत-स्वानुभव-रत रह करता समरस पान'। 

विज्ञ वही बंधन विमुक्त हो पाता पावन पद निर्वाण॥ 

भावार्थ :-- पुष्य और पाप के भेद से कर्म के दो प्रकार हैं। 
इसके शुभ-अशुभ भावों और सांसारिक सुख दुखादि रूप विभिन्न फलों को 
देखते हुए व्यवहार नय से कर्म के दो भेद किए गए हें; किन्तु निश्चय नय 
की दृष्टि में आत्मा को बंधन कारक होने से (स्वर्ण और लोहे की बेड़ियों 
जैसे ) दोनों कर्म समान हैं । अत: जो साधक दोनों कर्मों से विरवत होकर 
समरस का पान करत हुए स्वानुभूति में निमग्न रहता है अर्थात्‌ ज्ञाता दृष्टा 
मात्र बता रहकर वीतरागता को आत्मसात्‌ कर लेता है वही निर्वाण का 
पात्र होता है । 

१६३/रे ह 
विषय कबायी जीव मुक्लि का पात्र नहीं 

जिसके मन बच काय कषायों या विषयों में रहें मिमग्न । 

वह संसारासक्त मुक्त नहिं हो सकता होकर भी नग्न ।। 
साधु जनों को सतत साधना रहती आत्म शुद्धि के अथे । 

स्वानुभूति रत बन जाने पर पुण्य पाप की चर्चा व्यर्थ ।। 


हैंड समपेसार-बैसंक 
भावार्थ:--जो तत्व शान शून्य जन विषय कषायों में निमर्न रहकर 
संसार में ही आसक्त बना रहता है वह यदि नग्न वेश धारण कर वेधी 
साधु भी बन जाय तो भी मुक्त प्राप्त नहीं कर सकता । अतः साध जनों 
की साधना और प्रयत्न सतत विषय कषाय विरति पूर्वक स्वानुभूति में ' 
रमण करने का रहा करता है । जब ज्ञानी साधु स्वानुभूति में रमण करेगा 
तब उसके लिए पुण्य या पाप की चर्चा ही व्यर्थ होगी । क्‍योंकि वह अपने 
लक्ष्य को प्राप्त हो रहा है । 
१६३४ 
स्वानुभूति रत रह न सके तो उसका रख कर लक्ष्य महान १ 
ब्रत, तप, संयम, शील साधन लीन रहे जिन वचन प्रमाण ।॥ 


यह व्यवहार मुक्ति पथ-साधन प्रथम भूमिका में अभिराम। 
इसे त्याग स्वच्छंद बना तो कहाँ मिलेगा फिर विश्राम 


भावार्थ --- निश्चय नय से वस्तुतः मुक्ति का पात्र वही होता है जो 
संसार के समस्त विषय कषायों और उनके संकल्प विकल्पों से मुक्त होकर 
'स्वानूभूति रत हो वीतरागता को प्राप्त कर लेता है; किन्तु जो साधक 
स्वानुभूति रत नहीं हो सका और अभी साधना की प्राथमिक दशा में 
स्थित है उसे स्वानुभूति का लक्ष्य बनाए रख कर ब्रत, तप, संयम शीलादि 
आत्म शुद्धि के साधनों का जो व्यवहार नय से मुक्ति मार्ग के साधन हें 
अनुसरण करना ही श्रेयस्कर है | यदि व्यवहार धर्म को निश्चय धर्म का 


साधन न बनाकर स्वच्छन्द प्रवृत्ति की तो उसे संसार परिध्रमण ही करना 
पड़ेगा--जों इष्ट नहीं है। 


इति पुण्य पापाधिकार 


- अथ आख्रवाधिकार 
* ( १६४ ) 
आस्पव और उसके भेद 


सिच्छत॑ अविरभणं कषायजोगा य सण्ण सण्णा दु । 
बहुविध भेया जोजे) तससेव अणण्ण परिणासा ॥११६४१। 


आख़व है-मिथ्यात्व, अविरण, 
योग, कषाय अनेक प्रकार । 
जीव और पृद्गल, दोनों का 
भिन्न भिन्न परिणाम विकार | 
इनमें जो जीवाश्रित होते 
मिथ्यात्वादि मलिन परिणाम- 
वे अनन्य ही है जींबों के 
सापराध उपयोग सकाम ॥। 
भावार्थ:--- आत्मा के विकारी भावों से पुदूगल कर्म परमाणुओं का 
आत्मा की ओर खिचकर आना आश्रव कहलाता है। इसके द्रव्यास्नव ओर 
भावास्प्रव-दो भेद हें। इनमें मिथ्यात्व, अविरति, कषाय और योग रूप 
जो आत्मा में अनेक प्रकार विकारी भाव हुआ करते हैं, थे भावास्त्रव हें। 
आत्मा के इन विकारभावों के निमित्त से जो पुदूगल के परमाणु मिथ्या- 
त्वादि कर्म प्रकृति रूप परिणमन कर आत्मा की ओर आकर्षित होते हैं 
उन्हें द्रव्यास्रव कहते हैं । मिध्यात्यादि रूप जो आत्मा के परिणाम हुआ 
करते हें वे आत्मा से अनन्य (अभिन्‍न) हैं, क्योंकि अशुद्ध निश्चय नय से 
वे आत्मा की ही परिणतियाँ हैं । 
'( १६५ ) 
आखव का स्पष्टीकरण . 
जआयावरणादीयसस ते वु कम्मस्स फारणं होंति। * 
तेसि पि होएि. जीवों राषदोशादि भाव करो ॥॥१६५॥। 


पुदूगलल की ज्ञानावरणादिक 
कर्म प्रकतियाँ विविध प्रकार । 


होती स्वयं परिणमित चेतन - 
के शुभ अशुभ भाव अनुसार ॥ 
आख्रव. होता परस्पराश्रित - 
कर्मोदय निमित्त पा जीव-। 


राग द्वेष करता, इससे फिर 
कर्म रूप परिणमें अजीव ॥। 

भावः्े:--- आत्मा के वें मिथ्यात्वादि भाव ज्ञानावरणादि कर्मों 
के आस्रव में कारण (निर्मित्त कारण) होते हें । अर्थात्‌ जीव के उन विकृत 
भावों से आकर्षित पुदूगल के परमाणु शानावरणादि रूप परिणमन स्वयं 
फरने लगते हें इसे पुदूगल द्रव्य का विंकारी परिणमन जानना चाहिए। 
तथा मिथ्यात्वादि भावों का उपादान कारण राग ढ्वेंप करने वाला अज्ञानी 
जीव होता है । 

तात्ययें यह कि पुदूगल के परमाणुओं के कर्म रूप परिणमन में निमित्त 
कारण जोवों के मिथ्यात्वादि भाव हें और उपादान कारण पुद्गल है जो 
स्वयं कर्म रूप परिणमन करता है। तथा जीव के मभिथ्यात्वादि भावों के 
होने में पूर्व बद्ध पुदूगल कर्म परमाणुओं का उदय निर्मित्त कारण हैं और 
उपादान कारण स्वयं जोब है । ॥ 

( १६६ ) 
सम्यरदृष्टि के आस्रव नहीं होता 
णत्थिदु आसवर्बंधों सम्मादिद्ितस्स आसबर्णिरोहो । 
संते पृव्वणिबद्धें जाणदि सो ते अबंधंतो ।॥१६६।। 
१६६१ 
बीतराग सम दृष्टि त' करता आख्रव एवं बंध नवीन' । 
. बंद्ध कर्म ज्ञाता रह केवल-ज्ञाता दृष्टा रहे प्रवीण ॥। 

बंध मूल. मिथ्यात्त भाव है सर्वे प्रमुख: जेतस्थ विकार १ 
!-“ “जिससे जीव मोह में फेंसकर मत्त-हो रहा विब्रिध  जेकार ॥। 


. .. झावाजं:-- वीतराम सम्यग्दृष्टि जीब को आस्पत्र व बंध नहीं होता 
है;' य्पि:उसको पूर्व सें बंधे हुए कर्म सत्ता में शहते हैं और उनका उदय भी 
यया समय आता है; किन्तु बहु बद्ध कर्मों एवं उनके उदय को केबल जानता 
देखता है ओर समभावी बता रहता है। वह सुख दुख रूप कर्मोदय जन्य 
फलों में ह्ष-विधाद या राम-देष न करते उन्हें विराग भावों से भोगता है 
अतः आख्रव न होकर उसे संवर व निजरा भी होती है। यह कथन वीत- 
राग सम्यग्दृष्टियों की अपेक्षा से जानना चाहिए। 

| ह हर 

है सराग सम्यग्दशेन यदि जिन जीवों को प्राप्त, प्रवीण ! 

पूर्ण निराखव रह न सकें वे यतः नहीं है राग विहीन ॥ 
आंशिक संवर होता उनके रह मिथ्यात्व भाव से दूर। 

वीतरागता प्राप्त न हो तो आखत्रव नहिं रुकता है क्र 4 

१६६/३ 

यदि सराग सम्यग्द्शन है-जिन जीवों को प्राप्त, प्रवीण ! 

पूर्ण निराखरव रह न सके वे राग भाव कर नित्य नवीन ।। 
आंशिक संवर होता उनको-रह मिथ्यात्व भाव से दूर । 

वीतरागता प्राप्त न यावत्‌-रागाश्चित आस्नव हो क्रूर ।। 

सराग सम्यग्दृष्टि भी ज़ितने अंशों में राग घटाता (कम करता ) है 
उतने अंशों में उसे भी आस्त्रव व बंध नहीं होता तथा आशिक रूप में संवर 
होता है। किन्तु सम्यग्दर्शन पूर्वक पूर्ण बीतरागता प्राप्त किए बिना राग- 
ह्वेष करते हुए भी स्वयं को पूर्ण निराख़व और अबंधक न समझ लेना 
घाहिए ; क्योंकि राग-देष जितने अंशों में होगा उतने ही अंशों में उसे आखब 
बंध भी अवश्य होगा । 

( १६७ ) 
' शाग देचादि भाव ही बंध के कारण हैं. 
भावों रागादि- जुदो जोवेल कदो बु बंधभों मणिदों । 
राधादि जिव्कशक्‍्कों अबंधगों जानगो जवरि ॥१६७।। 


श्ध्८ ' समयंसार-बैसव 


5$ ५ १६७१ ४ 3. को) 
नूतन कर्मों के बंधक हें रागादिक दुर्भाव मलीन । 

अज्ञानी रागादि भाव कर बँघता रहता नित्य हिं दीन ॥। 
जब रागादि विभाव मुक्त बन ज्ञानी करता समरस पान। 

तब नूतन आख्व बंधों का हो जाता सहंजहि अवसान ।। 

भावार्थ:--- जीव के द्वारा किए गए रागादि भाव ही कर्म बंध के 
के कर्त्ता हें। जिन्हें करता हुआ अज्ञानी जीव निरन्तर कर्म बंध करता 
रहता है; किन्तु रागादि विकारी भावों से मुक्त समरसी आत्मा के नवीन 
कर्म बंधन का सहज ही अन्त हो जाता है। 

१६७/२ 
आस्त्रव का उदाहरण 

चुम्बक संग स्वयमेव सुई में-चञ्चलता होती उत्पन्न । 

त्यों रागादि विभाव परिणमन-से द्रव्यालव हो निष्पन्न | 
ज्यों संतप्त लोह जल में पड़ उसे खींचता अपनी ओर । 

त्यों कषाय संतप्त चेतना कर्माख्व करती है घोर ॥॥ 

भावाथे:-- जेसे चुम्बक के पास आने पर सुई में स्वयमेव चंचलता 
उत्पन्न होने लगती है वैसे जीद के रागादि भाव युक्त होने पर कार्माण 
वगणाएं स्ववमंव चंचल होकर आत्मा के प्रति आकर्षित होने और बंधने 
लगती हूँ। अथवा जैसे अग्नि में संतप्त लोहे का गोला पानी में पड़ कर उसे 
शोपण करता और अपनी ओर खींचकर आत्मसात करता है उसी प्रकार 
कपाय से सच्तप्त आत्मा भी आख्व के होने पर बंध को प्राप्त होजाता है । 


( १६८ ) 
उदयागत कम की दशा 


पक्के फलस्मि पड़िदे जह॒ण फल वज्म पुणो बिटे । 
जीवस्स कम्म भाजे पड़िदे ण पुृणोदयमुवेदि ।१६८॥। 
“ फ़ल फकने पर जया वक्ष सें-. ० 
« :. «5 हू. पर .आ पड़ता-,तत्काल |: ४ 


समंयसासन्‍वैश्ण हश९ 
पुनः वन्त में. नहिं जुड़ता वह . 
 कीटि यत्न भी किये विशाल ॥। 
: “हों! ही बद्ध "कर्म उद्यावलि- 
में फल देता है इकबार । 
कर्मभाव च्यूत हो जाने . प्र 
जीव न हो उससे सविकार ।। 
भावार्थ:-- जेसे फल के पूर्णतया पक चुकने पर वह वृक्ष से पृथक 
हो भूमि पर पड़ जाता और फिर वक्ष में नहीं जुड़ता उसी प्रकार बद्ध कर्म “ 
उदय में एक बार आकर आत्मा से पृथक हो जात। है और कमंभाव से रहित 
होकर पुनः उदय में आकर फलदान नहीं करता । 
( १६९ ) 
ज्ञानी के पूर्व बद्ध कर्म आस्परव के कारण नहीं 
पुढवो पिड समाना पुग्बणिबद्धा दु पच्चया तस्स। 
कम्मसरीरेण दु ते बढ़ा सब्बेषि णाणिस्स ॥१६९॥। 
पूर्व बद्ध जो कर्म बच रहे- 
ज्ञानी के सत्ता में शेष-। 
पृथ्वीपिड समान न उसमें 
द्रव्यास्तर कर सके अशेष ॥। 
मुष्टि बद्ध विषवत्‌ रहते वे- 
अतः: न करते रंच विकार । 
कार्माण देहोपबद्ध रह -. 
ज्ञानी पर कर सके न वार ॥ 
भावार्थ :--- सत्ता में विद्यमान आत्मा से बंधे हुए पूर्व कम ज्ञानी जीव 
में पथ्वी पिण्ड (मिट्टी के डले ) के समान हूँ । वे अभी ज्ञानी जोव में विकाश 
उत्पन्न नहीं कर सकते कितु वे कार्माण शरीर में बद्ध रहकर सत्ता में पड़े 


रहते हैं । वे उदयावलों में आये बिना आस्थवभाव उत्पन्न करने में 
अकिचित्कर हैं। *' 


हा 
द ह ( १७० ) की 
ज्ञानी जीव निरास्प्रव क्यों रहता है ? 
चउविहु अणेय भेय बंधते जाणदंसमणुर्थोह . 
समये समये जम्हा तेण अबंधों त्ति जाणों ॥१७०॥। 
ज्ञानी जीव निराखव रहता- 
यतः बंध के कारण चार । 
मिथ्यादर्शन अविरत्यादिक 
पूर्व किया जिनका निर्धारे ॥ 
अज्ञानी इनमें रत होकर- 
बंध किया करता तत्काल । 
नहिं बंधन की कारण होती 
ज्ञानी की परिणति त्रयकाल || 
भावा्थ-- आत्मा को बंध के कारण मिथ्यादर्शन, अधिरति, कषाय 
और योग हैं, अज्ञानी जीव का ज्ञान गृण इनमें रंग जाता है इसलिए 
उसका ज्ञान गुण अज्ञान का रूप घारण कर बंध का कारण बन जाता है । 
किन्तु ज्ञानी उक्त चार विकारों में अपने ज्ञान को नहीं रेंगता--वह तो मात्र 
ज्ञाता दृष्टा ही बना रहता है, अतः बंध को भ्राप्त नहीं होता । 
( १७१ ) 
ज्ञान का जघन्य भाव (रागादियुकत भाव) बँध का कारण होता है 
जम्हा दु जह॒ण्णादो णाणगुणादों पुणो वि परिणमदि । 
अण्णत्तं णाण गुणों तेण बु सो बंधों सणिदों ॥१७१९ 


ज्ञानी को जो किचिते आस्रव 
बंध कहा इसका यह अर्थ-त 
जब विभाव परिणत्ि हो उसकी- 
तत्कृत कर्म बंध भी सार्थ ॥॥ 





१५१ 


' / . जब जधघन्य परिणत्ति हो इसके- .. 
ह :.. बिमल ज्ञान की तभी मलीन-। 
” कर कषाय ज्ञानी बँध जाता 
... “निः कषाय नहीं बंधे प्रवीण ।। 
भावार्थ: ज्ञानी जीव जब तक ज्ञाता दृष्टा समभावी बना रहकर 
स्वरूप में स्थिर रहता है (य्थाख्यात घारित्र में लीन रहता है) तब तक 
उसे बंध नही होता; किन्तु ऐसी दशा अन्तर्मुहुर्ते से अधिक रहने नहीं पाती 
अत: जब कषाय के उदय में इसका ज्ञान गुण जघन्यभाव को प्राप्त होता है 
तब यथा योग्प शद्ध ज्ञान के रागादि भाव रूप परिणमत होने से ज्ञानी को 
कर्ंबंध होना कहा गया है । 


ह 
| 


( १७२ ) 
रत्न॑त्र4य का जधन्य भाव बंध का कारण है 
दंसणणाणवरित्त जं॑ परिणमदे जहुण्णभावेण । 
णाणी तेंण दु वज्यवि पोग्गल कम्मेण विविहेण ॥॥१७२१॥ 
१७२/१ 

जब कवषाय नहिं नष्ट हुई तव ज्ञानी नहिं रहना निबंध । 

सम्यग्द्शन ज्ञान चरण से कभी जीव को हो नहीं बंध । 
कितु जघन्य भाव परिणत हो - जब रत्नत्रय कर्माधोन ।। 

तब होती कमस्िव एवं बंधमयी परिणति भी होने ॥। 

भावा्े:-- प्रश्न-हें भगवन्‌ ! ज्ञानी को आपने निबंन्ध कहा है 
किन्तु जब तक ज्ञान में कषायकण विद्यमान हों तब उसे निबंन्ध कैसे कहा 
जा सकता है ? 

प्रश्न-- है भव्य ! जीव को सम्यग्दर्शन ज्ञान और चारित्र से कभी' 
और किचित्‌ भी बंध नहीं होता; इसके ये गुण जब जघन्य भाव को परिणत 


होते हें---अर्थात्‌ जब इन गुणों की परिणति सें किचित्‌ भी रागादि विकार , 
होने लगता है तब उससे शानी को झोअंध होता है।। |; 


 कुषरे अमर्यसासम्यभव 
कल (छरकि ० 
एक रहस्य यहाँ जो ज्ञानी करता जब रागादि विभाव। 
वे अबृद्धि पूर्वक हों यदि तो तीब्र बंध का कहा अभाव ॥। 
ज्ञानी को छद्यस्थ दशा में कर्मोदिय निमित्त से राग। 
होता, अतः उसे मिलता है. तत्कृत सदा बंध में भाग ॥ 
१७२३ - 
और सुनो-ज्ञानी जन रुचि से करता नहिं रागादि अशेष । 
अतः न' संतृति का कारण है तज्जन्य/सत्रव बंध विशेष ।। 


इसी दृष्टि से कहा निराख्रव, कितु अबुद्धि जन्य अनुराग- 

रहते उसे बंध भी होता-बंत्र हीन है भाव विराग॥। 

भावारथ:-- उक्त कथन का तात्पय यह है कि ज्ञानी के बुद्धिपृ्वंक 
रागादि नहीं होते अर्थात्‌ वह जानबूझ कर रागादि नहीं करता; किन्तु 
यथा ख्यात चारित्र (ग्यारह॒वें गुण स्थान) विहीन दशा में अबुद्धि पूर्वक 
राग होता रहता है तब ज्ञानी का ज्ञान राग सहित होने से जघन्य भाव 
रूप परिणत होता है और उसे उससे बंध भ होता रहता है । 

दूसरी बात यह है कि ज्ञानी रुचि पूर्वक राग नहीं करता इसलिए 
अरुधि और अबुद्धि पूर्वक होने वाला राग तथा इससे - होने वाला आख्रव 
व बंध संसार परिध्रमण का कारण न होने की दृष्टि से भी ज्ञानी को 
निरास्णय कहा जाता है । तथा उस अवुद्धि पूर्वक होने वाले राग से उसे 
सास्नव आख्रव युक्त भी कहा जाता है। 

( १७३ ) 
वास्तव में राग इंषादि भाव ही बंध के कारण हें- 
सब्बे पुव्थणिबद्धा दु पच्चया संति सम्मबिद्ठिस्स । 
उवबओगप्पाओग॑ बंधंते कसम भावेन ॥१७३४ 
सत्ता में रहता ज्ञानी के- 
पूर्व बढ़ प्रत्ययः का योग 4 


६. | 


॒ तदंपि नहीं बंधन का कारण 
माज़ा. यहू प्रत्यय - संगोग ॥ 
कर्मोंदय में जब कि ज्ञान का 
राग देषयुत हो परिणाम ॥ 
तब पुदंगल अण बंधे कम बन- 
जीव संग परिणत हो वाम ॥॥ 
भावार्ध:--- यद्यपि ज्ञानी के( शुद्ध सम्यर्दृष्टि के )पूर्व में बाँधे गये 
(पूर्वकृत ) कर्मों का बंधन है; किन्तु बहू नवीन कर्मों के आख्रव या बंधन 
का कारण नहीं होता--जैसाकि पहिले उन्हें पृथ्वी पिण्ड समान दरशाया 
गया है । बंध या आखब का कारण तो कर्मोदय के समय जब ज्ञान की 
परिणति राग-द्वेष रूप होती है तभी पुदूगल के परमाणु आकषित होते हैं 
एवं कर्म रूप धारणकर बंध को प्राप्त होते है । इप़से सिद्ध है कि रागादि 
भाव है बँध के कारण हैं । 
... ( १७४-१७५ ) 
संता दु निरुपभोज्जा बालाइत्थी जहेब पुरिसस्स । 
बंधदि ते उबभोज्जे तरुणी इच्छी जह णरस्स ।॥२७४।॥। 
होदूण तिरुषभोज्जा तह॒बंधदि जह हवंति उवभोज्जा । 
सत्तट्विहा भवा णाणावरणादि भावेंहि ॥१७५॥ 
( १७४ ) 
एक पुरुष ने बाला कन्या 
से विवाह कर लिया अकाल । 
कितु नहीं (उपभोग योग्य बह 
हो जाती बाला तत्काल ॥। 
होती वह उपभोग योग्य कब, 
जब तरुणी बन जाये . बाल । 
योग्य समय बिन भोग्य वस्तु का 
. होता नहिंः उपयोग तिकाल | 


... पहचाए॥, बुछद १. किए पद 
त्वों नवीन कर्मों का बंधक 
होते ही वे नहि तत्काल- 4 
फल देने के योग्य कहे हैं 
सत्ता में ही रहें अकाल॥। 
जब वे यथा समय अवस्तर पा 
उदय काल को हों संप्राप्त-। 
तब चेतन सुख दुख अनुभव कर 
होता है बंधन को प्राप्त ।। | 
भावार्थ :---. जंसे किसी पुरुष ने पाँच छह वर्ष की बालिका से 
विवाह कर लिया; किन्तु वह बालिका बिना वयस्क हुए उपभोग के योग्य 
नहीं होती; किन्तु जब वह तरुणी (जवान) हो जातो है तभी उपभोग 
करने योग्य होती है। उसी प्रकार नवीन कर्मों का बंध होते ही वे तत्काल 
उदय में आकर फल प्रदान नहीं करते; किन्तु आबाधा काल समाप्त होने 
पर ही वे क्या स्थिति उदय में आकर फल प्रदान करते हें और उनके उदय 
में आने पर अज्ञानी आत्मा सुख दुख का अनुभव कर राग द्वेष करता हुआ 
बंध को प्राप्त होता है । 
( १७६ ) 
राग द्वेष न करता हुआ सम्यरदृष्टि अबंधक रहता है 
एदेण कारणंण दु सम्भादिदठो अबंधगों भणिदों। 
आसवभावाभाव ण पच्चया बंधगा भणिदा ॥॥१७६।॥ 
कितु सुदृष्टि प्राप्त संज्ञानी- 
सर्वे हिताहित अपना जान-। 
सुख दुख में समभावी रहकर 
रागी द्वेषी बने के मलान॥। 
इस कारण वह रहे अबंधक 
.. आखंव भांव रहित अम्लान । 


_रामादिक- के असाद्धाव में 
.. बद्ध कम. नहिं- बंधक 'जात ।। 
भावायथ:---सम्यरृष्टियों को हितांहित का ज्ञान होता है। अतः: वे 
राग-देषादि विकारी भाषों को बंध का कारण जाल सुल दुःख रूप कर्म 
फलों में राग देष नहीं करते । इसोलिए नवीन आर्प्रव व बंध को प्राप्त 
नहीं होते - भले ही उनके बद्ध कर्मों का उदय होता रहे । राग द्वेष किये 
बिना कर्मो के उदय या सत्ता माद्व से कर्म बंध नहीं होता । 
( १७७-१७८ ) 
यत' वीतराग सम्कदृष्टि के राग द्वेष मोहादि भाव नहीं होते 
इसीलिए उसे कर्म बन्धन नहीं होता 
रागो दोसो सोहो य आसवा णजत्थि सम्भदिद्टिस्स । 
तम्हा आसव भावण विना हेदू ण पच्चया होंति ॥१७७।। 
हेंदू. चतुव्वियप्पो अटट्ट विसप्पस्स कारणं हवदि । 
तेंसि पि. ये रागादी तेसिमभावें ण उज्म्नति ॥॥१७८।॥। 


| 

सम्यग्दृष्टि जीव के होते- 

राग ढ्वंष मोहादि न म्लान | . 
मलिन भाव बिन केबल प्रत्यय 

आख्रव हेतु न हों, मतिमान्‌ ॥। 
यावत्‌ अपने भाव विकारी- 

करे न चेतन तावतू लेश-। 
कम वर्गणाओं से किचितृ- 

बेंघते नहिं सर्वात्म प्रदेश ॥॥ 

( १७८ ) 

ज्ञानावरणादिक वसु कर्मो- 

के बंधन में कारण चार ॥। 
हैं मिथ्यात्व, कषाय, अविरमण 

योग आत्म के प्रमुख विकार ।| 


लि 


दे इनका कारण पूर्णभवद्ध कमों> 


का उदय - सुनिरिचत . जान। 
जिनकी अनुपस्थिति में होते 
कभी न आख़व बंधन म्लान ॥ 
भावार्थ:-- सम्यर्दृष्टि जीव के राग द्वेष मोहादि भावों के न होने 
से केवल पूर्व बद्ध द्रव्य कम और उनका उदये नवीन आखव के कारण नहीं 
होते । आत्मा के प्रदेशों में कर्म ठर्गणाएँ कर्म रूप धारण कर तभी बँध को 
प्राप्त होती है जब जीव राग/दि विकारी भाव करता है। 
ज्ञानावरणादिक आठ कर्मों के बंध में जो चार कारण हें वे मिथ्यादशंन, 
अविरति, कषाय और योग हैं । ये चारों आत्मा के विकारी भाव हैं। 
इनका कारण आत्मा में पूवंबद्ध कर्मों का उदय है । यदि उनका उदय न हा, 
तो आत्मा में मिथ्यात्वादि विकार भाव भी उत्पन्न न हों, और न फिर 
नवीन कर्मो का आस्रव एवं बंध ही हो । 
( १७९-१८० ) 
द्रव्य आस्पव के अष्ट कर्म रूप परिणमन का दृष्टान्त 
जह पुरिसेणाहारो गहिदों परिणमदि सो अणेयविहं । 
संसवसारहिरादी भावे उदरग्गिसंजुत्तो ॥१७९।। 
तह णाणिस्स दु पुव्व जे बढ़ा पच्चया, बहुधियप्पं । 
बज्ञंते कम्मं ते णय परिहोणा वु ते जीवा ॥१८०१ 
यथा मनुज के उदर मध्य जो 
जाता अल पान - आहार-। 
जठर अग्नि के माध्यम से वह 
परिणमता है विविध प्रकार ।। 
रस से रुधिर मांस मज्जा वा 
वसा अस्थि वीर्यादिक रूप-। 
विविध भाँति स्वयमेष परिणामित : 
सम्त धातु :मय : हों: तद्गप ॥। 


आमंवसौर: | येर र-वैभंव के | १५७ 


१८०|१ 
त्यों चेतन जब निज स्वरूप से विचलित होकर कर्माधीन-- 
पूर्व बद्ध कर्मोदय पाकर राग्द्रेघ कर बने मलीन॥। 


तब बँधता वसु कर्म रजों से कलुषित भावों के आधीन । 
अज्ञानी .असंग्रमी बन कर परम शुध्द नय दृष्टि विहीन ॥। 
१८०२ 
ज्ञानी का अर्थ कोरा शास्त्रजञानी नहीं 
ज्ञानी का यह अर्थ कि तज सब राग द्ेष मोहादि मलीन । 
शुद्ध स्वभाव निरत रह करता स्वानुभूति रस पान प्रवीण ॥ 


नय पक्षों से रहित वस्तु को समझ, न कर भिथ्या श्रद्धान । 

पाप कषाय प्रवृत्ति न करता सम्यस्ज्ानी वही महान।। 

भावार्थ: -जैसे उदर में किया हुआ आहार उदर में जाकर जठराग्ति 
के द्वारा पचकर स्वयं रस, रुधिर, माँस, वसा, वीर्यादि सप्त धातु रूप 
परिणत हो जाता है उसी प्रकार पूर्व बद्ध कर्मोदय के वश हूं ग्रेकर जब ज्ञानी 
जीव अपने शुद्ध स्वभाव से विचलित होता है तब वह ज्ञानावरणादि कर्मों 
से बँधता है और आस्प्रव के द्वारा आये हुए परमाण विकार भावों के 
नि्ित्त से स्वयं ही सप्त कर्म रूप परिणत हो जाते हैं; किन्तु आयु कर्म 
का बंध जीवन में एक बार ही होता है । 

ज्ञानी से यहाँ उस जीव को ग्रहण करना चाहिए जो राग द्वेष 
मोहादि से निवृत्त होकर स्वानुभूति में रमणता को प्राप्त है--जिसने गुरू- 
पदेश या शास्त्राभ्यास से स्व-पर भेद विज्ञान प्राप्त कर शुद्धात्म तत्व को 
समझ व जानकर भिध्यात्व पाप कषायादि रूप प्रवृत्तियों से दूर रह आत्म 
स्वरूप में स्थिरता प्राप्त करली है। इसे ही आस्त्रव-व बंध न होने का 
नियम है । ॒ 

प्रश्न--क्या चतुर्थ गुण स्थानवर्ती सराग सम्यग्दृष्टि जीव भी ज्ञानी 
की उक्त परिभाषा में आजाता है । 

समाधान:-- ज्ञानी की यह परिभाषा वीत राग सम्यग्यदृष्टि पर ही 
चरितार्थ होती है; क्योंकि रागादि विकारों के अभाव के कारण वे ही 


मा, समयलार-बैंधव 


लिराखब होते हैं । इस ग्रंथ में वीतराग सम्यग्दृष्टि की मुख्यता* से ही 
: कथन भी किया गया है । 

प्रश्न:--फिर सराग सम्यर्दृष्टि के आस्थ्रव व बंध होता है या नहीं 

समाधान:-- सम्यग्दृष्टि के दो भेद किए गये हें---इनमें चतुथ गृण- 
स्थान से लेकर सूक्ष्मसाँपराय नामा दशम गृण स्थान पर्यन्त सभी जीव 
सराग सम्यग्दृष्टि हैं । तथा ग्यारहवें उपशान्त कषाय गुण रथान से आगे 
सब वीतराग सम्यर्दुष्टि हें । चतुर्थ गुण स्थान से दशम गुण स्थान पर्यन्त 
जिस क्रम से कषायों (रागादि विकारों) का अभाव होता जाता है उसी 
क्रम से उनके द्वारा होने वाला आस्त्रव व बंध भी घटता जाता है किन्‍्सु 
जितने जितने अंशों में उसमें कषायाँश विद्यमान रहते हैं उतने अंशों में 
आख्रव बंध अवश्य होता है । 

अविरत सम्यग्दृष्टि को मिथ्या दृष्टि की अपेक्षा मिथ्यात्वादि ४३ 
कर्म प्रकृतियों का वंध नहीं होता ! ७७ कर्म प्रकृतियों का अल्पस्थिति व 
अनुभाग को लिए बंध होता है । यत: अनन्तानुबंधी कथाय और दर्शनमोह का 
अविरत सम्यग्दृष्टि के अभाव हो जाता है अतः अनन्त संसार के कारण कर्मो' 
की स्थिति व अनुभाग का उसके अभाष हो जाता है--इस दृष्टि की मुख्यता 
से उसे, (सराग सम्यग्दृष्टि को) अबंधक कहा जा सकता है । पंचमादि गण 
स्थानों में भी जितनी जितनी कर्म प्रकृतियों का अभाव होता जाता है उसी 
क्रम से उन्हें भो उनका आस्प्रव व बंध कम होता जाता है, जो यथाख्यात 
चारित के हो जाने पर ग्यारहवें गुण स्थान में समाष्त हो जाता है । 


(श्री जयसेनाचायय की टीका पर आधारित ) 


इति आस्रवाधिकार 


* देखो आचाये प्रंबथर जयसेन की टीका । 


"8 : अथ संवराधिकारः 
है; ५ या ह ( ८१ ) कक १ 
आत्मा स क्रीधादि भाव कर्म एवं द्रव्य व नो कर्मो की भिन्नता 
उचभोगे उचओोगो कोहरंदिसु गत्थिको थि उदओगो । 
कोहे कोहो चेवब हि उबओगे णत्थि खलु कोहो ॥॥१८११। 
आखव का रुकना संवर है- 
उसका हेतु भेद विज्ञान | 
आत्म तत्व. उपयोगमयी है- 
क्रोधादिक से भिन्‍न महान ॥। 
दर्शन ज्ञानंसयी होता है - 
चेतन का उपयोग, प्रवीण ! 
उससे भिन्‍त क्रोधमानादिक-- 
हैं कषाय की वृत्ति मलीन॥। 
भावार्थ:--- कर्मो के आस्थरव का रुक जाना ही संवर है । संवर का 
प्रमुख हेतु भेद विज्ञान है। आत्मा एक उपयोगमयी बस्तु है। उसका 
उपयोग निश्चय से दर्शन ज्ञानमयी है अर्थात्‌ जानना और देखना है-- 
जबकि क्रोधादि रूप भाव कषाय की वृत्तियाँ हें--जों विकार हैं । अतः 
क्रोध में उपयोग नहीं है और उपयोग में क्रोध नहीं है । ऐसा ज्ञान होना ही' 
भेद विज्ञान कहलाता है अर्थात्‌ क्रोधादि भाव कर्मों से आत्मा के उपयोग 
की भिन्नता का आभास होजाना । 
( १८२ ) 
अदु वियप्पे कम्से णोकस्मे चावि जत्यि उदओग्रो । 
उवभोगम्हि य कस्म॑ जोकम्स लावि जो अत्यि ॥१८२१। 
. नहिं ज्ञानावरणांदि कर्म-मय 
परिणमता उपयोग, निदान-। 
शरीरादि बोकममों से. भी 
उसकी सत्ता भिन्‍न महान॥ 


"बे . धसयसास्ैभव 


नहिं. उपयोग मध्य करते हें- 
कर्म और नोकर्म प्रवेश । 
ये दोनों जड़ रूप, कभी- 
चेतन्यमयी परिणमें न. लेश 0 ... 
भावार्थ :-.- शानावरणादि कर्म और शरीरादि नों कर्म भी आत्मा 
के ज्ञान दर्शनमयी उपयोग से भिन्न हैं। उपयोग चैतन्य स्वरूप आत्मा की 
परणति है और कर्म नो कर्म पुद्गल द्रव्य की परणतियाँ है। उपयोग में 
कर्म नो कर्मों का प्रवेश या सत्ता नहीं है और न कर्म नो कर्मों में उपयोग 
की ही सत्ता है। अतएव दोनों भिन्न हें 
( १८३ ) 
एवं तु अविवरीदं॑ णाणं जइया दु होदि 'जोवस्स । 
तइया ण किचि कुव्वदि भाव॑ उबंजोग सुद्धप्पा ॥१८३॥। 
एवं भेद ज्ञान से हो जब 
जीव स्वस्थ अज्ञान बविहीन । 
उसी समय शुद्धात्म तत्व का 
दर्शन होता उसे प्रवीण ।। 
शुद्ध भाव रत बन करता नहिं 
फिर किचित्‌ रागादि मलीन। 
संवर हो तब कर्मास्रव के- 
हो जाने से स्वयं विलीन || 
भावा्थ:-- इस प्रकार भेद विज्ञान की पैनी दृष्टि से जीव जब कर्म 
तथा नो कर्मादि आत्म भिन्न वस्तुओं के ममत्व से दूर होकर सम्यग्दुष्टि 
बनता है उसे उसी समय आत्मा के शुद्ध स्वरूप (श्ञायक स्वरूप ) के दर्शन 
होते हें । तब वह गुण स्थानों के क्रमानुसार आत्मा के उपयोग को शुद्ध 
बनाता हुआ रागादि विकार भावों को नहीं करता, इससे द्रव्य कर्मों का 
आख्रव भी स्वयं व रुक जाता है। यही संवर कहलाता है। आत्मा के भावों 
को शुद्धि को भाव संबर ओर पुद्गल कर्मों के आलव का रुकना द्रव्यसंवर 
कहलाता है । 


ढ ( १८४-१८५ ) 
सनी और अज्ञानी में अस्तर की उदाहरण द्वारा पुष्टि 
. जह कणयमग्गितवियं पि कणय सहाव॑ ण त॑ परिच्चयदि । 
तह कम्मोदयतविदों ण जह॒दि णाणों बु णाणित्त ।॥१८४॥४ 


एवं जाणदि णाणी अण्णाणों भुणदि रागमेवादं । 
अप्णाणतमोच्छ्न_ आदसहावं॑._ अयाणंतो १८५॥ 


पावक का संयोग स्वर्ण पा 
होकर भी संतप्त निदान । 
स्वर्णपना नहिं' तजे तनिक भी; 
कितु निखर बनता अम्लान॥। 
त्यों ज्ञानी भी घोर बसाता- 
उदय जन्य सह तीव्र प्रहार । 
नहि स्वभाव से विचलित होता 
रंजमात् भो . किसी प्रकार। 
( १८५ ) 
इस प्रकार ज्ञानी सुदृष्टि से 
आत्म तत्व अनुभव कर शुद्ध । 
पर को अपना मान न रत हो- 
वही वस्तुत: है अ्रतिबुद्ध ॥। 
अज्ञानी अज्ञानतमावृुत - 
रह कर बने विकाराक्रांत । 
नित पर द्रव्य भाव अपना कर 
अप्रतिबुद्ध रहता दिग्य्ांत ॥ 


भावाधे:-- जैसे अख्ति के संयोग से अति संतप्त होकर भी स्वर्ण 
अपना स्वण॑पत्र का त्याग नहीं करता, प्रत्यूत- जितना अधिक तपता है 


१६३ समय र-वैधत 
उतने ही शीच्य अपनी मलिनता को दूर कर शुद्ध बन जाता है। उसी 
प्रकार भेद विज्ञान से सुसंस्कृत ज्ञानी जीव भी घोर असाता कर्मोदय जन्य 
दुःखों से विचलित न होकर समभावी बना रहकर संवर द्वारा आत्मशुद्धि 
करता है। 
ज्ञानी जीव ही अपने भेद विज्ञान की पैनी दृष्टि से आंत्मा के शुद्ध 
स्वरूप का अनुभव कर शरी रादि पर वस्तुओं एवं अपने विकारी भावों को 
भी अपना स्वभाव न मान कर उनमें रत नहीं होता, अत: वह प्रतिबुद्ध 
कहलाता है। अज्ञानी जीव मोहाँधकार में फंसा रहकर पर द्र॒ब्यों और 
पर भावों को अपना जानता-मानता रहता है, इसीसे वह अप्रतिबुद्ध 
कहलाता है । 
( १८६ ) 
परमात्मा कौन बनता है ? 
सुद्ध तु वियाणंतो विसुद्ध मेबप्पयं लहदि जोबो । 
जाणंतो दु असुद्ध असुद्धसेवप्पयं लह॒दि ॥॥१८६॥ 
अनुभव कर शुद्धात्म तत्व का 
जो बन रहता है तललीन ॥। 
वह शुद्धात्म ध्यान बल करता 
शुद्ध आत्म ही प्राप्त प्रवोण । 
कितु अशुद्ध अनुभवन करने-- 
वाला रागी जीव मलीन । 
पाता है निज को अशुद्ध ही- 
अप्रतिबुद्ध रह ज्ञान विहीन॥ 
भावारथ--- जो भव्य जीव आत्म तत्व का शुद्ध रूप से ज्ञान प्राप्तकर 
लेता है वह आत्मा को शुद्ध रूप में ही प्राप्त करता है और जो आत्मा के 
शुद्ध स्वरूप को न जानता हुआ उसे रागी द्वेषी आदि रूप में जानता है वह 
आत्मा को अशुद्ध रूप में ही पाता है। तात्पयं यह कि आत्मा के शुद्ध 
स्वरूप का अनुभव करने वाला ज्ञानी अपने उपयोग को राग देष भोह से 
विकारी न बनाकर आत्मा को संवर निर्जरा द्वारा शुद्ध बनाकर परमात्मा 


समपशास्जमन १६३ 
बन जाता है और अशुद्ध रूप में अन्भव करने बाला अज्ञानी अज्ञान भाव 
कर आस्व बंध करता हुआ संसार में ही परिभ्रमण करता रहता है। 
( १८७-१८९ ) 
आत्मा किस प्रकार संवश द्वारा परमात्मा बनता है? 
अध्याणमप्पणारंधिदूण दो. पुण्णपावजोगेसु । 
दंसण णाणम्हि ठियो इच्छा विरदों य अण्णम्हि ॥१८७॥॥ 
जो सब्य संग म्‌ क्‍को शायदि अप्पाणसप्पणा अप्पा । 
ण॒ वि कम्म॑ णोकम्मं शेदा चितेदि, एयत्त ॥१८८१ 
अप्पाणं झायंतो दंसणणाण सइयो अणण्णमओ । 
लहूदि अचिरेण अप्पाणमेव सो कम्मपविमुक्क ।।१८९१४ 
; १८७ 
शुभ या अशुभ वचन मन तन की 
वश प्रवृत्तियाँ कर निःशेष ॥ 
निज स्वरूप में निज कं द्वारा 
शांत भाव से करे प्रवेश ॥ 
सम्यग्दशन ज्ञान चरण युत 
सतत स्वानुभवलीन प्रवीण । 
अन्य वस्तु की वाँछाओं से 
रह कर विरत स्वस्थ स्वाधीन ।॥ 
१८८ 


90. 


बाह्याम्यंतर सर्व संग से 
होकर पूर्ण मुक्त निष्काम । 

आत्म द्वार पाकर निजात्म को 
उसमें ही करता विश्राम ॥। 

कर्म और नोकर्म द्रव्य पर 
नहिं किचित्‌ भी देकर ध्यान । 


आत्मध्यान रत॑ होकर करता" 
अनुपम चिदानंद रसपान ॥॥ 
१८९ 
वह शुद्धात्म तत्व का ज्ञाता 
दृष्टा स्वानुभूति रसलीन । 


आत्माश्रय ले बन जाता है- 
पावन कर्म कलंक विहीन' ॥ 
संवर की बस यही रीति है 
ज्ञाता दृष्टा रह अम्लान । 
राग हेष मोहादि विक्ञति तज 
करना चिदानंद  रसपान ॥। 
भावाथे:-- सर्व प्रथम इच्छाओं को रोक एवं मन बचन काय को 
थुष्य पापामयी शुभ-अशुभ प्रवृत्तियों को वश कर भेद विज्ञान के द्वारा शाँत 
(सम) भाव पूर्वक आत्मा में प्रवेश करे अर्थात्‌ एकाग्र होकर आत्म स्वरूप 
का चिन्तन करे तब उसे सम्य्दशंन ज्ञानमयी स्व तेत्व की उपलब्धि होगी 
एवं अन्य वस्तुओं की बाँछाएँ तब स्क्यं विलीन हो जावेंगी--इससे वह 
वास्तव में स्वस्थ हो जावेगा, इसे आत्मा का स्वास्थ्य कहते हें । 
इस प्रकार बाह्य और आभ्यन्तर समस्त परिग्रहों की चिन्ताओं से 
मुक्त होकर वह स्वानुभूति में लीनता द्वारा कर्म नो कर्म आदि का ध्यान 
न कर आत्म ध्यान में लीन टुआ चिदानन्द का आस्वादन करने लगता 
है । इससे पूर्ण संवर होकर निजरा भी होती है। 
शुद्धात्म तत्व की उपलब्धि से स्वानुभूति का रसास्वादन करने वाला 
ज्ञाता दृष्टा यही जीव आत्माश्रय ले कर्म कलंक धोकर शुद्ध (परमात्मा) 
बन जाता है । हे 
( १९० ) 
आस्रव और संवर के विषय में सब्बज्ञ को घोषणा 
तेंसि हेहू भणिदा अज्ञबसाणाणि सत्वदरिसीहि । 
मिच्छत्त अण्णाणं अंबिरदिभावो य जोगो य ।११९०१। 


समपतास्वैभगः मर | १६५... 
रागें ढेंष का. हेतु जिन कथित न 
““- - कर्म शंक्तियाँ ही है म्लान। 
जो मिथ्यात्व अज्ञान . अधिरमण 
... पूर्ब कथित हैं क्षध्यवसान ॥। 
इनक उदय काल रागादिक-- 
भाव जीव कर विविध प्रकार । 
कर्म बंध करता, कर्मों से- 
देह, देह प्रतिफल संसार ।। 
भावा्थ:-- आत्मा में राग द्वेष की उत्पत्ति के हेतु मिथ्यात्व अज्ञान 
आदि रूप बद्ध कर्मो की प्रकृतियाँ हें । इनके उदय के निमित्त से उत्पन्न 
जीव के रागादि भाव ही अध्यवसान कहलाते हें । जिनसे आत्मा में नवीन 
कर्मों का बंध होता है और कर्मो के बंध के फल स्वरूप नवीन देह की प्राप्ति 
होती है तथा देह धारण करने से जन्म मरण करने रूप संसार की परिपाटी 
चलती है । 


( १९१ ) 
हेदु अभावे णियसा जायदि णाणिस्स आसवणिरोहो । 
आसव भावेण विणा जायदि कम्मस्स दु णिरोहो ॥१९१॥ 
राग द्वेष मोहादि विकारी- 
भाव सतत आसख्रव के द्वार। 
ज्ञानी बने निराखवक, इनका- 
कर अभाव निज रूप सँभार ।। 
यतः बिना कारण मन कार्य हो 
यही प्राकृतिक वस्तु विधान । 
आल़्बव भाव विकार न हों तो 
आख़ब का भी हो अवसान || 


१६६ . हमयतपोर-वेभव . 


भावार्थ :--- कारण बिता कार्य तहीं [होता--यहूं विकम है, अतः 
आख्यव और बंध के कारण जो जीव के रागादि भाव हूँ उनको न कर 
ज्ञानी निरास्यव बन जाता है और निरास्यव होने का ही दूसरा नाम 
संवर है | ््ि 
( १९२ ) 
कम्मस्साभावेण य णोकम्माणवि जायदि णिरोहो । 
णो कम्माणि रोहेण य संसार णिरोहर्ण होदि ॥१९२।॥ 
कर्मों का आखत्रव4ः रुकने से 
नोकमों का भी अविराम-। 
होता सहज' विराम नियम से- 
जीव तभी पाता विश्राम ॥। 
कर्म तथा नोकर्मों का जब 
सवर हो परिपूर्ण पवित्र-। 
तब संसार सेवरण का भी 
अंत स्वयं हो जाता, मित्र ! 


भावार्थ:--- कर्मों का आस््रव रुक जाने से नोकमों का आश्रव और 
बंध भी नहीं होता । तथा कर्मों और नो कर्मों के आश्रव और बंध रुक जाने 
से पूत कर्मो की नि्जरा होकर संसार संसरण का स्वयं अन्त हो जाता है । 


इति संवराधिकार : 


समवंतार-बैसत ह १६७ 
: अब निर्जेराधिकार :* 
; ( १९३ ) 
उवभोगमिवियेहि. दव्याणं_ चेदणाणमसिदराणं । 
जं कुणदि संम्भदिट्ठो तं सव्यं णिज्जरा णिमिसं ॥१९३१४ 
जड़ चेतन द्रव्यों का करता 
जो सुदृष्टि ऐंट्रिय उपभोग-। 
कर्म निर्जंया का निमित्त वह 
बन रहता है सहज तनियोग ॥। 
यत: भोग में तन्‍्मय हो नहिं- 
रस लेता वह रंच प्रवीण । 
यों नव कर्म नहीं बँधते हैं 
उदयागत हो जायें क्षीण ॥ 
भावार्थ :--- सम्यर्दृष्टि जीध अपने पूर्व संचित कर्म फलों को भोगते 
समय जो जीव अजीधथ द्रव्यों का इन्द्रियों द्वारा उपभोग करता है वह कमे 
फल भोग उसे कर्मों की निर्जेरा का कारण होता है--इसका कारण यह है 
कि वह मिथ्यादृष्टि के समान विषय भोगों में सुख की कल्पना नहीं करता 
और न रूचिपूर्वक वस्तुओं का उपभोग करता । अतः उदासोनतापूर्वक रहने 
ओर वत्तेन से नवीन कर्मो का बंध न होकर संवर होता है और पूर्वबद्ध 
कर्मो के फल में राग द्वेष न करने के कारण उदयागत कर्मों के दूर होजाने 
से उनकी निर्जेरा भी होती है । इस निर्जरा को द्रव्य निजरा कहते हें । 
( १९४ ) 
बव्बे उवभुज्संते णियमा जायदि सुहूं चर दुस्‍्खें वा। 
त॑ सुहदुक्ख मुदिण्णं बेददि अध णिज्जरं जादि ॥१९४।॥ 
पर द्रव्यों के भोग समय जो 
सुख दुख होते हें उत्पन्त। 
उन्हें जानता; कितु न होता- 
तरमय स्वयं. विकारापन्न || 


यतः कम. फल में सुद्ष्टि को 
विद्यमान रहता समभाव । 
अतः न नव कर्मों से बंध कर 
बद्ध कम करता वह छार ॥| 
भावायथे:--- सम्यग्दृष्टि जीव अन्य द्रव्यों का उपभोग करते समय 
जो सुख-दुख उदय में आते हैं उन्हें वह जानता है; किन्तु वह राग ठेष न 
कर स्वयं सुखी व दुखी न होकर समभावी बना रहता है, अत: समभावों से 
नवीन कर्मो' का बंध नहीं होता तथा उदयागत कर्म निर्जरा को प्राप्त हो 
जाते हैं, वे उसके समभाव ही भाव निजरा कहलाते हैं । 
( १९५ ) 
ज्ञानी की ज्ञान शक्ति का दुष्टान्त द्वारा प्रदर्शन 
जह विसमुव्भुज्जंतो वेज्जो पुरिसो ण मरणमुबयादि । 
पोग्गलकम्मस्सुदर्य॑ तह भुञझजदि णेव बज्ञतेणाणी ॥१९४५॥ 


विष भक्षण कर भी कुमृत्यु से 
ज्यों बच जायें वंद्य प्रवीण । 
त्यों उदयागत कर्म फलों में 
ज्ञानी रहता बंध विहीन ।। 
भक्षण पूर्व नष्ट करता है- 
वेद्य यथा विष मारण शक्ति। 
त्यों ज्ञानी नव बंध न करता- 
सुख दुख भोग बिना आसक्ति ॥। 
भावायं:-- जैसे प्रवीण वेद्य विष को भक्षण करता हुआ भी मृत्यु 
को प्राप्त नहीं होता; क्योंकि वह विष खाने के पहिले ही भन्त्र द्वाराया 
शोधन क्रिया द्वारा उस विष को शक्ति को नष्ट कर देता है---उसी प्रकार 
ज्ञानी जीव भी बंध के कारण भूत रागादि विकारों द्वारा होने वाले बंध 
की शक्ति को समभावों रूपी मन्त्र द्वारा नष्ट कर क्र्म फ़लों को (सुख- 
दुखादि को ) भोगता हुआ भी नवीन , बंध को प्राप्त नहीं होता । 


१५  (१६६.) . 
3. थे बेराग्य भक्ति का अदर्शन 
जह मज्ज पियमानों अरंदि भावेण ण सज्जदे पुरिसो । 
बव्युवभोगे अरदो णाणो विण बज्लते तहेब ॥॥१९६।॥। 
'. जन परवश यदि अरति भाव से- 
करे कदाचितू मदिरा पान । 
तदपि प्रमत्त न होता किचित्‌- 
है विराग में शक्ति महान ।। 
अरति भाव से त्यों ज्ञानी भी- 
करता यदि द्रव्यों का भोग । 
तदि नव कर्म न बाँध-पुरातन- 
का करता वह सहज वियोग (॥ 
भावार्थ:-- जैसे कोई भद्र पुरुष कुसंग में पड़कर यदि अरुचिपूर्वक 
बलात्‌ (अरति भाव से) मदिरा पान कर भी लेता है तथापि वह नशे में 


में मत्त नहीं होता--उसी प्रकार ज्ञानी वैरागी जन भी अरति भाव से 
वस्तुओं का उपभोग करता हुआ भी कर्मो का बंध न करके पूर्व बद्ध कर्मों 


की निर्जरा का ही पात्र होता है । 
( १९७ ) 
वेराग्य की शक्ति का और भी समर्थन 
सेयंतो विण सेवदि असेक्माणो वि सेवगो को वि । 
पगरण चेट्टा कस्स विण य पागरणोत्ति सो होदि ॥॥१९७।॥। 
ह १९७१ 

उदासीन रह सेवन कर भी सेबक नहिं बनता समदुष्टि। 

नहि सेवन कर भरी रागी जन करता सतत बंध की सृष्टि ॥। 
यथा सेवकों द्वारा र्वामो हित हो जो आदान प्रदान । 

स्वामी ही उस लाभ हानि का प्रतिफल पाता नियम प्रमाण ।। 


' हैए०... .. समग्साउ-लैश्क 
१९७/२ द 
हों सुदृष्टि में निहित शक्तियाँ ज्ञान और वैराग्य प्रधान । 
ओऔदासीन्य भावरत रह बह विषय विरत रहता संज्ञान ॥। 
वीतरागता से परिप्लावित अंतदुष्टि स्वस्थ स्वाधीन- 
रहता बंध विहीन, कितु लित रागी करता बंध नवीन ॥॥ 


भावार्थ:--- यदि कोई भी विरागी पुरुष उदासीन भाव से किसी 
वस्तु का सेवन करता है तो वह उसका सेवन करते हुए भी सेवक नहीं 
कहलाता; कितु सेवन करने की रुचि रखने वाला रागी पुरुष सेवन न करते 
हुए भी उसका सेवक कहलाता है और बंध को भी प्राप्त होता है। जेसे 
वीतरागी साधु क्षुधा को शान्त करने हेतु आहार विहारादि क्रियाओं में 
आहारादि को सेवन करते हुए भी अनाहार कहलाते हैं और भूखे भिक्षुक 
को आहार की तृष्णा सदा बनी रहने के कारण वह आहार न करते हुए 
भी उसमें गृद्धता के कारण सदा ही उसका सेवक बना रहता है। 


बस्तुत: सम्यर्दृष्टि जीव में नियम से ज्ञान और वेराग्य को शक्तियाँ 
बनी रहती हें; क्योंकि सम्यग्द्शन के हो जाने पर ॒ वे संसार शरीर और 
भोगों से उदासीन होजाते हें--उनकी दृष्टि में विषयभोगों की निःसारता 
आजाने से उनमें उनकी रुचि समाप्त हो जाती है। अतः उसका अन्तःकरण 
बीतरागता के प्रति सदा जागरूक बना रहता है अत: वह अपने विशुद्ध भावों 
से कर्मों की निजेरा करता है और सरागी सदा कर्मों से बंधता रहता है। 
( १९८ ) 
ज्ञानी की कर्मफलों में परत्व की भावना 
उदय विवागो विविहों कम्माणं वण्णिदों जिणवर्रेष्ट । 
ण हि ते सज्स सहावा जाणग भावों दु अहमेक्को ।॥१९८॥। 
श्री जिन कथित विविध कर्मो के 
हैं विषाक या जो परिणाम । 
वे स्वन्नाव नहि मम समग्रत: 
.. में हूं ज्ञायक भाव ललाम ॥। 


संमक्हारवैपब ० द शव 


सम्यग्दृष्टि सतत रहता यों- 
स्वानुभूति: रस में तललीन । 
 बीतराग दर्शन प्रसाद से 
*. हीते उसके बंधन क्षीण ॥। 
भावार्थ:-- श्री जिनेन्द्र भगवान्‌ ने जो नाना प्रकार सुख दुख रूप 
कर्मों के विपाकों का कथन किया है । वे विषपाक मेर स्वभाव नहीं हें, में 
तो एक ज्ञायक स्वभाव हूँ । अर्थात्‌ मेरा स्वभाव तो केबल जानने देखने 
का है--कर्मो' और कर्मफलों में---जो सुखदुख रूप हें--मे रा कोई ममत्व 
नहीं है क्‍योंकि वे कर्मोदय जन्य होने से मेरे नहीं हैं । 
( १९९ ) 
रागादि भावों प्रति सम्यग्दृष्टि के विचार 
पोग्गलकम्स॑ रागो तस्स विवागोदओ हवदि एसो। 
ण हु एस मज्झ भावों जाणगर्भावो दु अहमेक्को ॥१९९॥। 
पुदूगल कर्म राग है, उसके- 
उदय जन्य है राग विभाव। 
नहि कदापि वह मम स्वभाव है- 
मम स्वभाव चिर ज्ञायक भाव ॥। 
राग, हेष, मोहादिक जितने 
भी संभव हैं आत्म विकार-। 
वे सब मम स्वरूप नहिं, केवल- 
में हूँ ज्ञाममयी अविकार ॥। 


भावाथ:-- पुद्गल कमंरूप जो राग है उसका जब उदय भता है 
तब अज्ञानी आत्मा उसके रंग में रंग कर रागी-राग भाव का कर्ता बन 
जाता है; किन्तु ज्ञानी विचारता है कि राग भाव आत्मा में विकार स्वरूप 
उत्पन्न हुआ है, यह विकार-विभाव मेरा शुद्ध स्वरूप कैसे हो सकता है ? 
मेश स्वरूप तो ज्ञायक भाव रूप है। शाग के समान क्रोधादि विकारों के 
प्रति भी ज्ञानी की परत्व भावना रहती हैं । 


जा (२०० ). 
- भेद विज्ञान का माहात्म्य - 
. एवं सस्मादिट्ठी अप्पाणं मुणेदि जाणग सहावं। 
उदय कम्मवियागं व मुयवि तच्च वियाणंतो ॥|२००१४ 
२० ० १ ह 

एवं सम्यरदृष्टि स्वात्म को ज्ञायक भाव स्वभावी जान। 

पुदूगल कर्म तथा तत्फल में करता नहिं रागादिक म्लान ॥॥ 
उसमें विद्यमान रहती है ज्ञान-विराग शक्ति अमलीन। 

जिससे निश्चय मुक्ति पथिक बन सतत कमंमल करता क्षीण ४ 

भावार्थ:-- इस प्रकार सम्यरदृष्टि स्वयं को शांयक भाव स्वभावी 
जानकर सम्पूर्ण कर्मों और उनके फलों में रागादि विकारी भाव नहीं 
करता । कम फलों को कर्मों का उदय ही मानता है; क्योंकि उसमें ज्ञान 
और वेराग्य--अर्थात्‌ हिताहित का विवेक एवं पर वस्तुओं के प्रति त्याग 
या उदासीनता सहज ही उत्पन्न हो जाती है। इसीसे मुक्ति का पथिक 
बन कर वह कर्मो का क्षय करने लग जाता है। 


२००[२ 
राग द्वेष में सना हुआ है जिसका अंतरंग विम्रांत। 
फिर भी घोषित करता वंचक-'में हूँ सम्यग्दृष्टि नितांत-॥॥ 
कर्म बंध नहि मुझे तनिक' यों मान गर्व से हुआ स्वछंद । 
वह पापी सम्यकत्व शून्य जन काटेगा कंसे भव फंद ? 


. भावार्थ:-- जिनका आत्मा राण द्ेेषादि मलों में संनकर मलिन हो 
रही है; किन्तु वे अपने आपको बड़े गये से सम्पग्दृष्टि घोषित करते हुए 
मानते हैं कि मुझे तनिक भी कर्मों का बंध नहीं होता; क्योंकि में सम्यर्वदुष्टि 
हैं । ऐसा मानकर जो स्वछन्द बिहारी बने हुए हें ऐसे जन अविरती हों या 
व्रत समिति भी प्रलते हों--पापी हें--तथा हिताहित विवेकशून्य होकर 
सम्यक्त्व से रहित भी हैं । वे संसार से मुक्त कैसे हो सकेंगे ? ः 


सर्ममेसार-वैभंन द १७३ 
द . (२०१ ) 
अणुमात्न रागी जीव सम्पर्दृष्टि नहीं 
परमाणु समेत्तयं पि हु रागादीणं तु विज्जदे जस्स । 
ज़॒ वि सो जाणदि अप्पाणयं तु सब्वागमधरों वि ॥॥२०१॥। 


अणु जितना भी विद्यमान है- 
' थदि घट में रागादि विभाव । 

आत्म ज्ञान परिश्न्‍्य व्यक्ति वह- 
सिद्ध इसी से स्वतः स्वभाव ॥॥ 

उसने नहिं आतम को जाना 
पर में कर निज भ्रांति नितांत। 


होकर भी सिद्धांत सिंधु का- 
पारग-रहा म्रात का म्रात ॥। 
भावांय:--- जिसकी आत्मा में अणुमात्र भी राग है अर्थात्‌ रागभाव 
के प्रति निजनत्व की श्रद्धा ज्ञान और तत्पूवक आचरण है वह जीव सचमुच 
ही आत्म स्वरूप के ज्ञान से शून्य है; क्योंकि उसने राग को जो कि विभाव- 
विकार है अपना स्वभाव मान लिया है। ऐसा व्यक्ति यदि समस्त सिर्ाँत 
सिस्धु का पारगामी--अर्थात्‌ सम्पूर्ण शास्त्रों का ज्ञाता भी हो तो भी 
आत्मज्ञान शून्य मिथ्यादृष्टि ही है । 
' (२०२). 
' “ अप्पाणमयाणंतो अणप्पयं चाथि सो अयाणंतो । 
'किह होदि सम्मदिद्ठी जोबाजीबे अवाणंतों ॥॥२०२॥। 
२०२ । १ 
जिसने आत्म नहीं पहिचाना वह अनात्म क्‍या जाने दीन ? 
स्व-पर भेद विज्ञान बिता वह कंसा सम्यब्दुष्टि प्रवीण ! 
जीवाजीव तत्व बिन समझे रागादिक नहिं होते शांत। 
: 'रागादिक बिन छुटे व्यक्ति भी सम्यग्दुष्टि कर्थ विश्रांत ? 


4) ' सेममसाए-वैभव 


.. भावार्थ:-- जिसने आत्मा के स्वरूप को तहीं जाता उसने अनात्मा 

' [अजीव) को भी नहीं जाना और इस प्रकार आत्म-अनात्म ज्ञान शूत्य 
व्यवित कैसा सम्यर्दृष्टि है? जीव और अजीव तत्व को यथार्थ रूप में 
(उनके-उनके गुणों और पर्यायों सहित) बिना जाने और अनुभव किये बिना 
रागादि भावों का अभाव नहीं तथा रागादि विकार भावों से म्भसव छुटे 
बिना व्यक्ति भी सम्यर्दृष्टि नहीं । 


२०२/२ 
शंका-समाधान 
रागी सम्यर्दृष्टि न होता भगवन्‌ ! यह दूषित सिद्धांत । 
आमगम में सर्वत्र कथित है - जब सराग सम्यक्त्व नितांत ॥। 


सुनो भव्य ! है कथन यहाँ पर वीतराग सम्यक्त्व प्रधान । 
वीतरागता प्राप्ति लक्ष्य है इतर पक्ष सब गौण सुजान ॥ 
भावा्थ:-- है भगवन्‌ ! “रागी जीव सम्यम्दृष्टि नहों होता' यह 
कथन ओर मान्यता दूषित प्रतोत होती है; क्योंकि जितागम में सराग- 
सम्पक्त्व का स्पष्टतलया निरूपण किया गया है। यह एक आपत्ति है । 
इसका समाधान यह हैं कि यहाँ पर और इस ग्रंथ में चीतराग सम्मकक्‍्त्व 
की प्रधानता से कथन किया गया है; क्योंकि साधक का लक्ष्य आत्मणशुद्धि 
, हैतु बीतरागता को प्राप्त करता रहता है। सम्यक्त्व के साथ राग का रहना 
कोई आदर्श या हित की बात नहीं है । 
सराग सम्यर्दृष्टि का लक्ष्य भी यद्यपि वीतरागता को प्राप्त करना 
ही रहता है; किन्तु सराग सम्यर्दृष्टि को यहाँ गौण किया जाना वीतराग 
सम्यक्त्व की उत्कृष्टता प्रदर्शन करने को दृष्टि से जानना चाहिए । 


२०२/३ 
यह प्राणी संसार दक्षा में राग द्वेष रत हुआ प्रमत्त। . 
पर पद निज पद मान बन रहा सतत अपद में ही संतृप्त ॥ 


भव्य बंधु / अब तो सचेत हो अपना पावन पद पहिचान । 
तू निद्िचत चेतन्य धातु है रागादिक हैं मेल समान | 


संममंतारे-वेभव १७५ 
भावार्थ: संसार में यह जीव रागी द्वेषी बना हुआ प्रमत्त होरहा 
है जौर परपद को स्वपद मानकर अपद में ही तुप्त होरहा है । जिससे दुखी 
भी बना हुआ है । 
हे भव्य ! तू अब तो सचेत होकर अपना पद पहिचान। 
अपना पद राग द्वेष रहित वीतराग चिदानन्द स्वरूप है। 
२०३ 
पर पद और स्वपद में बेर दिखाते हुए संबोधन 
आदम्हि दव्व भावे अपदे मात्तण गिष्ह तह णियदं । 
थिरसेगसिंदयं भाव॑ उबलम्भंत सहावेण ॥२०३॥। 
अन्य द्रव्य भावाश्रित होते- 
' निज में जो चेतन्य विकार- ! 
ते सब नहिं तव पद हो सकते- 
तू शुद्धात्म तत्व अविकार ॥। 
तज सब पर पद-स्वपद ग्रहणकर 
ज्ञानानंदययी - निर्म्रान्‍्त । 
जो शाहवत स्वाभाविक पावन' 
एक शुद्ध चिद्रप महान ॥ 
भावाध:-- आत्मा में जो अन्य द्रव्य और भावों के आश्रित गुण -स्थान 
आदि गत अनेक प्रकार.के अनियत, अस्थायी और अनेक अशुद्ध भाव हें 
उन्हें स्वपद मानना छोड़कर अपने ज्ञानानन्दमयी स्वाभाविक, स्थिर, एक 
जो शुद्ध चेतन्यमयी भाव है उसको ही हे आत्मन ! तू ग्रहण कर । 
ह ( २०४ ) 
ज्ञान गत भेद व्यवहार से है निश्चय से नहीं 
आभिणि सुदोहिमण केबल चत॑होदि एक्क संब पद । 
सो एसो परमट्ठों जंलहिदुं णिव्युवि जादि ॥२०४॥। 
२०४१ 
मति, श्रुत, अवधि तथा मन पर्यय कंबल गत जो भेद अनेक-। 
नय व्यवहार प्रमाण विश्रुत हें निश्चय ज्ञान चेतना एक ॥। 


' हींनादिक होता रहता ज्यों रवि प्रकाश घनपटलाधीन। 
.. कितु वस्तुतः रवि प्रकाश है एक अखंड स्वस्थं स्वाधीन ॥। 
२०४/२ ह ह 
तथा ज्ञान भी आत्माध्रित है एक अखंड नित्य सद्गरप । 
जिसका आश्रय ले योगीजन पाते परमानंद अनूप ।। 


यत्‌ प्रसाद हों नष्ट श्रांतियाँ, कर्म शक्तियाँ होती क्षीण । 

एवं रागादिक परिणतियाँ जीवन में हो जाँय घिलीन ॥॥ 

भावाये:-- निश्चय तय से आत्मा एक ज्ञान चेतना स्वरूप है; 
किन्तु व्यवहार से मति, श्रुत, अवधि, मन: पर्यय और केवल ज्ञान के भेद 
रूप पांच प्रकार है जिस प्रकार सूर्य का प्रकाश बस्तुत: एक है; किन्तु 
बादलों को सघनता या बिरलता के कारण वह ही नाधिक रूप में अनुभव 
में आता है इसी प्रकार कर्मोदय के निमित्त से ज्ञान की होने वाली पर्थायों 
के कारण ज्ञान भी अनेक प्रकार अनुभव में आता है; किन्तु है वह एक ही । 

योगीजन एक अखंड ज्ञान स्वभाव का आश्रय लेकर जब ध्यान में 
स्थिर होते हें तभी परमानन्द दशा को प्राप्त होते हैं । ज्ञान स्वभाव का 
आश्रय लेने से रागादि परिणतियों का नाश एवं कर्म शक्तियों का ह्ास 
तथा सभी प्रकार की ध्रान्तियों का विनाश सहज ही हो जाता है । 
निविकल्प ज्ञान का माहात्म्य अचिन्त्य है । 


( २०५ ) 
णाण गुणेण विहोणा एदं तु पद॑ बहू विण लहंते । 
त॑ गिण्ह णियदसेद जदि इच्छसि कम्मपरिसोक्ख ॥२०४॥ 
भव्य ! चाहता यदि कर्मों से- 
मुक्ति तथा पावन पद प्राप्ति। 
तदि ज्ञायक भावाश्रय ले तू 
जिससे हो कृत बंध समाप्ति |॥ 
काय क्लेश आदिक अनेक विधि 
तपश्चरण कर भी बअज्ञान--। 


सममसार/जअऋब, 5 द । १७७ 
 +  जीतराण विज्ञान बिना नहिं 
*... पायें पावन, पद निर्वाण | 
भावार्थ:-- हें आत्मन्‌ ! यदि तू कर्मों के बंधन से मुक्त होकर परम 
पद को प्राप्ति करता चाहता है तो स्वपद (ज्ञायक भाव) का आश्रय ले 
अर्थात्‌ पर पदार्थों के प्रति राग ढेषादि भाव न कर केवल उनका ज्ञाता 


दृष्टा मात्र बन जा । राग ढ्वेषादि विकारों में तेरी स्थिति ही पर पद रमण 
कहलाता है--जिससे कर्म बंध होता है। जब तक तू स्वपद का आश्रय नहीं 
लेगा और राग ढेष करता रहेगा तब तक संसार के दु:खों से मुक्ति मिलना 
असंभव है। राग द्वेषादि भाव स्वयं दुःख रूप हें । इन्हें सुख दायक या स्वभाव 
मानता दयनीय भ्रम है । जिससे छुटकारा पाकर ज्ञाता दुष्टा बनने में 
ही आत्महित है । जबकि सांसारिक सूख दु:खों में इष्टानिष्ट की कल्पना 
करते हुए काय क्लेशादि रूप घोर तपश्चरण भी आत्म हितकारक नहीं है । 
( ह० ६. 
उक्त कथन का समर्थन 
एवम्हि रदो णिणिच्च संतुदट्ठो होहि णिच्चमेदम्हि । 
एदेण होहि तिततो होहिदि तुह उत्तम सोक्‍्ख ॥॥२०६।॥। 
२०६/१ 

अतः भव्य ! तू ज्ञान भाव में रत हो तज मिथ्या अज्ञान । 

राग द्वेष मोहादि विरतः बन रुचि से कर ज्ञानामृत पान ।। 


आस्वादन कर इसका ही जो हो जाये संतुष्ट प्रवीण। 

वही अतीन्द्रिय सुखसागर में केलि करे बन कर स्वाधीन ।। 
२०६/२ है 

अतुल ज्ञान चितामणि राजित वर अचिन्त्य सामर्थ्य निधान । 
. तू सर्वार्थ सिद्धि संभूषित स्वयंदेव चिद्रंप महान।। 

स्वपद विरच जो अजर अमर है निविकार शाश्वतसुख खान । 
अन्य परियग्रह की चिता कर क्‍यों व्याकुल है बना अजान ॥। 
भावार्थ: हे भव्य ! यदि तू ज्ञायक स्वभाव का आश्रय लेकर 
उसी में निमस्त हो जावेगा--अर्थात्‌ ज्ञाता दृष्टा मात्न बन जावेगा और 


. हृडट संमंधलार-वैभव 


उसी में संतोष को प्राप्त भी हो जाएगा तथा पर पदार्थों में इष्टानिष्ट 
की कल्पना कर उनमें रागद्रेष भी न करेगा तो ज्ञानामृत पान में तुझे 
अनुपम आत्मिक सूख की प्राप्ति हो जाने से परमपद में सदा के लिए 
स्थिर हो जावेगा ! 

हे भव्य ! तेरी आत्मा तो अनस्त ज्ञानमयी चिन्तामणि रत्न से 
शोभित, अचित्य शक्ति विभूषित, सर्वार्थ सिद्धियों से सम्पन्न स्वयं देवस्वरूप 
हैं । अतः तू अपने इस देवत्य पद का ध्यान करते हुए उसी में रम जा तथा 
उसीसें सन्तुष्ट हो । अन्य वस्तुओं की चाह और चिन्ताकर ब्यर्थ ही 
आकुल-ब्याकुल क्‍यों होता है ? 

( २०७ ) 
पर द्रव्य को कोई भी ज्ञानी अपना नहीं कह सकता । 
को णाम भणेज्ज बुहो परदव्य मम इदं हवदि दव्यं । 
अप्पाणसप्पणो परिगह॑ तु णियदं॑ वियाणंतों २०७१) 


आत्म-भिन्‍न जड़ चेतन जितने-- 

द्रव्य भाव हैं भव्य ! अनंत-॥ 
ज्ञानी कौन कहेंगा उनको - 

ये सब मेरे ही हैं, संत ! 
यत: स्व जो है वही रहेगा, 

अतः स्व की तू कर पहिचान। 
स्व में स्व को संप्राप्त व्यक्ति ही 

पाता पावन पद निर्वाण ।। 


भावार्थ :-- संसार में आत्मा से भिन्न जड़ और चेतन अनन्त पदार्थ 
विद्यमान हैं; किन्तु ऐसा कौन ज्ञानी है जो उन आत्म भिन्न पदार्थों को 
अपना मानकर यह कहेगा कि ये मेरे हैं ? यतः जो अपना है वही अपना 
हो सकता है। पर द्रव्यों और उनके भावों को अपना मानना तो भ्यम है। 
अतः तू स्व को ही स्व जान और पर में स्व को कल्पना न॑ कर के परमात्म 
पद को प्राप्त हो । 
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( २०८ ) 
. ज्ञाती की उच्च विचारधारा 
मज्झं परिग्गहो जदि तदो अहमजीवदं तु ॒गच्छेज्ज । 
णादेव अहूं जम्हा तम्हा ण परिग्गहो मज्झं ॥२०८७ 
में पर बन जाऊं तो निश्चित 
आत्म तत्व का होगा नाश । 
पर बन जाने पर न स्वयं में 
रह सकता चैतन्य प्रकाश ॥॥ 
ज्ञान पूंज में देव स्वयं हूँ 
सर्व परिग्रह मुझ से अन्य । 
ज्ञायक भाव स्वभावी हूँ में 
अन्य भिन्‍न सब पुदूगल जन्य ॥। 
भावार्थ:-- वस्तुत: जड़ में जड़ की और चेतन में चेतन की सत्ता ओर 
स्वामित्व पाया जाता हैं। यदि जड़ पदार्थों को अपना माना जाएगा तो 
चेतन स्वयं ही जड़ बन जावेगा । जबकि में प्रत्यक्ष ही ज्ञान का पुण्ज स्वयं 
देव स्वरूप हूं और जड़ पदार्थ मुझसे भिन्‍न (स्पष्ट) दिख रहें हें । अब इन 
जड़ पदार्थों को अपना मानने की मूर्खता क्‍यों करूँ । ऐसा ज्ञानी सदा 
विचारता रहता है । 
( २०९ ) 
ज्ञानी की परिग्रह में निर्ममत्व भावना 
. छिज्जदु वा भिज्जवु वा णिज्जबु वा अहबजाबु विष्पलय । 
जम्हा तम्हा गच्छवु तहायि ण परिग्महो भज्मझ॑ ॥२०९॥। 
छिंद जाये भिद जाए अथवा 
बिलय प्रलय को हो संप्राप्त। 
किसी दशा में भी न परियग्रह- 
स्वत्व कभी कर सकता प्राप्त ॥ 


देह गेहू धन जन सब पर हैं 
पर ही रहते सर्व प्रकार । 
यों ज्ञानी निश्चय कर रहता 
स्वस्थ - परिग्रह चिता टार ॥ 
भावा्थ:-- ज्ञानी विचार करता है कि यह परिग्रह छिन्न-भिन्न 
होकर या विलय-प्रलय को प्राप्त होकर भी अपना नहीं हो सकता, आत्मा 
नहीं बन सकता । देह, गेहू, धन, घात्यादि तो स्पष्टत: पर दिख रहे हैं 
और भविष्य में भी पर ही रहेंगे ऐसा विचार कर ज्ञानी निष्परिग्रही बन 
कर स्वस्थ हो जाता है । 
; ( २१० ) 
ज्ञानी पुण्य की बाँछा भी नहीं करता 
अपरिगहो अणिच्छो भणिदों णाणी य णेच्छदे धम्मं। 
अपरिग्गहो दु धम्मस्स जाणगों तेण सो होदि ॥२१०॥। 
इच्छा को ही कहा परियग्रह- 
जो निरिच्छ वह परिग्रह हीन । 
ज्ञानी रह निरिच्छ नहिं करता 
धर्मेच्छा भी रंच प्रवीण ३। 
आत्म ज्ञान संपन्न साधु के 
ऐहिक सुख समृद्धि की हीन- । 
चाह न रहती अतः पुण्य का- 
ज्ञाता ही वह रहे प्रवीण ॥ 
भावायं:-- पर वस्तु की चाह करना हो परिग्रह है। अतएव 
जिसने समस्त बांछाओं का त्याग कर दिया वह निष्परिग्रह है। यतः 
आत्मज्ञानी साधक को पर वस्तु की बाँछा नहीं हीती अतः वह पुण्य कर्म 
की व फल की बांछा भी नहीं करता (कि मुझे पुष्य बंध हो) पुष्य का 
मात्र ज्ञाता रहता है और निष्काम कर्म करता है। 
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ज्ञानी अधर्र (पाप) की वांछा-भी क्‍यों करेगा ? 
अपरिग्गहो अभिच्छो भणिदो गाणो य णेच्छदि अधम्मं । 
हापरिप्महों' अधम्मस्स. जाणगो. तेंण सा होदि ॥२११७ 
. जबकि परिग्रह इच्छा ही है- 
| हो कुछ भी यो किसी प्रकार । 
“यों न पाप की बांछा करता 
ज्ञानी जन जो विरत विकार ।। 
क्रोधमान माया लोभादिक - 
राग द्वेष मिथ्यात्व, निदान-। 
सब संकल्प विकल्प व्याधि तज 
ज्ञाता ही रहता मतिमान्‌ ॥॥ 
भावार्थ:--- जबकि इच्छा करता ही परियग्रह है तब ज्ञानी साधक 
अधरमम (पाप कर्म ) की बाँछा भी क्यों करेगा ? इसी प्रकार क्रोधमान माया 
लोभ मिथ्यात्वादि की बाँछा न करता हुआ वह समस्त संकल्प-विकल्पों से 
हो होकर आत्म स्वरूप में लोन हो जाता है। वह पर का मात्र ज्ञाता 
ही रहता है । 
( २१२-२१३ ) 
ज्ञानी असन-पान को इच्छा भी नहीं करता 
अपरिगहो अणिच्छो भणिदो असर्ण तु णेच्छदें णाणी । 
अपरिग्गहो दु असणस्स जाणगो तेण सो होदि ॥॥२१२॥॥ 
अपरिग्गहो अणिच्छों भणिदों पाणं चर णेच्छदे णाणी । 
अपरिगहो दु पाणस्स जाणगों तेण सो होदि ॥२१३॥॥ 
असन पान की चाह अंततः: 
. इच्छा ही है एक प्रकार। 
अतः न ज्ञानी असन पान की 
. इच्छा कर बनता सविकार॥ 


१८३ संबंयतारंजंगक 


यद्यपि असन पान करता वह क्‍ 
कितु निरिच्छ रहे तत्काल। 
अनासक्त रहता ज्ञायक बन- .. 
आत्म साधना लीन. त्िकाल' ॥ 
भावार्थ :-- असन पान करने की इच्छा भी एक प्रकार इच्छा ही 
कही जाती है । अतः ज्ञानी राग भाव से उसकी भो चाह नहीं करता । 
यद्यपि वह असन पान करता है; कितु करते हुए भी विराग भावी बना रहने 
से और भोजन में आसक्ति न होने से वह निरिच्छ ही कहलाता है । जैसे 
रोगी मनृष्य औषधि खाने की इच्छा न रहते भी रोग दूर करने के लिए 
उसका सेवन करता है उसी प्रकार क्षुधा रोग की शान्ति करने साधु भी 
आहार तो ग्रहण करते हैं, पर उसमें गृद्धता या राग नहीं करने से निरिच्छ 
ही कहे जाते हं--क्योंकि तप, संयम, ध्यानादि की बुद्धि करना ही उनका 
उद्देश्य रहता है । 
( र१४ड ) 
उक्त कथन का उपसंहार 
एमादिए पु विविहे सब्बे भावे यणेच्छिदे णाणी। 
जाणग्भावों णियदे णीरालंबो दु सब्वत्य ।॥२१४॥॥ 
इस प्रकार ज्ञानी के होता- 
सर्व परिग्रह का परित्याग। 
इच्छाओं का दास न बन कर 
धारण करता पूर्ण बिराग ॥। 
बाह्य विषय चिता विमुकत हो 
पावन परमानंद रवरूप - । 
स्वानुभूति रस पान मगन हे 
ध्याता शुत्ि-चिद्रप अनूप ॥ 
भावाथं:--- इस प्रकार ज्ञानी साधु सम्पूर्ण परिग्रहों की चिन्ताओं 
एवं बाँछाओं का त्याग करता है और इच्छाओं का दास न बन कर बैराग्य 
भाव से स्वानुभूति में निमस्त होकर शुद्ध चिद्रूप का ध्यान करता है । 
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( २१५. ) 

.... ज्ञानी की वेरास्म दशा । 
उप्पण्णीक्यभोगों वियोगबुद्धिए  तस्स सो णिच्च । 
कंखामणागदस्स य उबयस्स ण कुव्वदे णाणो ॥॥२१५।॥। 

२१५१ 
इन्द्रिय भोग सहज में ही जो ज्ञानी को होते हैं प्राप्त -। 
नद॒वर जान न रमता उनमें वह विराग वेभव संप्राप्त 
एवं आगामी विषयों की बांछा कर होता नहिं म्लान। 
भूतकाल में भुक्त भोग भी नहिं संस्मरण करे मतिमान्‌ ।। 
ह २१५/२ 
जीव मोहवश रह अनादि से सतत स्वानुभव शून्य नितांत। 
पर में सुख की म्रांत कल्पना करता चला आ रहा भाांत।। 


दुख सहते बीते अनंत युग, मृग तृष्णा पर हुई न शांत । 
फिर भी विषय वासना विष में सुख को खोज रहा दिग्म्रांत ।। 


भावश्थ :---ज्ञानी जनों को जो अनपेक्षित सहज ही में इन्द्रियों के 
भोग प्राप्त होते हैं वह उनमें रुचि पूतेक रमण नहीं करता; किन्तु उन्हें 
नश्वर एवं पराधीन जान उनसे विरकक्‍्त ही बना रहता है। तथा न वह 
भविष्य के लिए उन भोगों की चाह करता और न भूतकाल में भोगे हुए 
भोगों का स्मरण ही करता । जबकि अज्ञानी जन अनादिफाल से स्वानुभूति 
शून्य रह अपने ज्ञानानन्द स्वरूप को भुलाए हुए पर वस्तुओं के भोग में ही 
सुख की भध्रांत कल्पना किये रहता है और बारम्बार उनके भोग लेने पर 
भी यद्यपि सुख नहीं मिलता--किन्तु सुख न मिलने पर भो उसका भ्रम 
दूर नहीं होता । इसीलिए वह मृगतृष्णा में पड़ा रहकर सदा दुखी ही 
बना रहता है । 
( २१६ ) 
ज्ञानी वेदक वेद्य भावों के जाल में भी नहीं उलझता । 
जो बेददि वेदिज्जवि समये सममे विणस्सदें उहम॑। 
त॑ जाणगों बु जाणोी उहयं पिण कंखदि कयावि ॥२१६।॥। 


8, ५ किक 
' शशि क्‍ 
जो जाने वह वेदक, जाना जाता वेच्य वही मतिमान्‌॥ 
वेदक वेद्य भाव का प्रतिपल होता रहता नाश, निंदान॥ 
जो बाँछा करता वह प्रिय की प्राप्ति काल तक रहे न दीन । 
जो प्रिय प्राप्त हुआ है उसकी उत्तर क्षण पर्याय विलोन ।। 
२१६/२ 
प्रति क्षण नष्ट हो रहे वेदक वेद्य भाव पर्याय विकार । 
तश्बर शीलों में ज्ञानी जन नहीं उलझते बन' सविकार ।। 
पर्यायाश्रित मतिम्रम होता उसे क्षीण कर त्वरित प्रवीण-। 
ज्ञानी शुद्ध स्वभाव भाव का अनुभव करता है अमलीन ।। 
भावार्थ :-- जानने के भाव को वेदक और जानने में आई जो वस्तु 
है वह वेधच कहलाती है। इन दोनों भावों को ज्ञानी जीव क्षणिक जानता 
है; क्योंकि बाँछा करने वाला वेदक भाव बाँछित वस्तु के प्राप्त होने पर 
बिलीन होजाता है और भोगने योग्य वस्तु भी तब तक परिवर्तित हो जाती 
है | इस प्रकार दोनों ही क्षणिक और नश्वर हैं| वेंदन करने और वेद्य 
होने वाली पर्यायें क्षणिक होती हैं । अत: ज्ञानी बेंदक वेद्य भावों की कक्षा 
न कर उनका ज्ञायक मात्र बना रहता है । 
५ २१७ ) 
बंध के कारण अध्यवसानों के उदय में 
बंधुवभोग णिसित्ते उज्मवसाणोदयेसु णाणिस्स । 
संसार-वेह-विसयेसु-णेव उप्पज्जदे रागो ॥२१७॥। 
इच्द्रिय भोगों के निमित्त से 
देहाश्रित सुख दुख हों म्लान । 
राग द्वेष जीवाश्रवित होते 
बंध हेतु ठय अध्यवसान ॥ 
नहिं संसार देह भोगों में 
ये ज्ञानी के. हों उत्पन्त 


ईैटप्‌ 





. बह रहता ज्ञोयंक भावश्रित 
.. वर विराग वेभव सम्पन्न ॥ 
भांकार्य:--- इन्द्रिय भोगों के निमित्त से शरीर के आश्रित जो सुख 
दुख होते हैं उनमें राग. ओर द्वेष भाव अज्ञानी जीव किया करता है। किन्तु 
ज्ञानी जीव को संसार देह और इन्द्रिय के विषयों में उदासीन भाव रहने 
के कारण वह इनमें राग द्वेष तहीं करता । ज्ञानी और अज्ञानी में यही भेद 
विशेष रूप में होता है । 
( २१८-२१९ ) 
दृष्टान्त द्वारा ज्ञानी और अज्ञानी के भाषों व इनके फलों में अन्तर 
णाणी रागप्पजहों हि सब्षदव्बेसु कम्म सज्ञगदों । 
णो लिप्पदि रजएण दु कहममज्ञे जहा कणयं ॥२१८।) 
अण्णाणो पुण रत्तो हि सव्व दव्बेसु कम्म सज्ञगदों । 
लिप्पदि कम्मरयेण दु कहम सज्य्े जहा लोहं २१९॥॥ 
२१८ 
यतः जानता ज्ञानी निज को- 
पुदूगलादि द्रव्यों से भिन्‍न। 
फलत: वह निज भिन्‍न द्रव्य में- 
राग द्वेष कर हो नहिं खिन्‍न ।। 
यथा पंक में पड़ा स्वर्ण शुचि- 
रहता उससे सदा अलिप्त । 
कर्म मध्य रहकर त्यों ज्ञानी 
कर्म रजों में हो नहिं लिप्त ॥ 
रह. 
कर्म बद्ध वह है पहिले, ही- . 
- फिर करता दुर्भाव नितांत। 


१८६ छा समयसार-वैशनक 
फलत: नृतन कर्म बद्ध हो> .. 
यथा लोह कर्दंम आक्रांत ॥ 
उद्यानों में कुसुम निरख ज्यों ु 
- बाल मचलता कर अनुराग । 
मोह विवश अज्ञानी भी त्यों 
'पर द्वव्यों में करता राग ॥। 
भावार्थ: क्योंकि ज्ञानी जीव आत्मा को पुदुगलादि द्रव्यों और 
उनके भावों से स्वयं को भिन्न जानता और मानता है अतः वह उनसे राग 
दवेष नहीं करता और न कर्म फलों (सुख दुखादि) को तन्‍्मय होकर भोगता 
है अतः कर्मों के बीच रहकर भी उनसे लिप्त नहीं होता । किन्तु अज्ञानी 
की स्थिति इससे भिन्न होतो है ।जेसे बालक उद्यान में जाकर पृष्पों पर 
मोहित होकर उन्हें प्राप्त करने के लिए मचलने लगता है उसी प्रफार 
अज्ञानी पर वस्तुओं पर मोहित हो राग करने लगता है, इसीसे वह नवीन 


कर्मों से बंधने लगता है जेसे कीचड़ में पड़ा हुआ लोहा जंग खाकर मलिन 
हो जाता है । 


( २२०-२२१ ) 
एक अन्य दृष्टान्त द्वारा पूर्व कथन का समर्थन 
भुञ्जंतस्स वि विविहे सच्चित्ताचित्त मिस्सिए दव्बे । 
संखस्स सेदभावो ण वि सक्‍कदि किण्हगो कादूं २२०१ 
तह णाणिस्स दु बिविहे सच्चित्ताचित्त मिस्सिए दब्बे । 
शुड्जंतस्स वि णाणं ण सकक्‍कमण्णाणदं णेद २२११ 
संख सचित्ताचित्त द्रव्य का 
भक्षक है यद्यपि अविराम। 
कितु स्वयं का रवेत भाव तज 
पर कृत नहिं बत जाता श्याम ॥। 
त्यों ज्ञानी भी बिरत भाव से- 
विविध वस्तु का कर उपभोग । 


समंधसीर-बैधध १2७ 


. नहें अज्ञान रूप, परिणमता- 
.' स्वात्माश्रित रख निज उपयोग ॥॥ 
भावात्र:--- जैसे संख सचित्त और अचित्त सभी प्रकार की वस्तुओं 
का भक्षण करते हुए भी अपनी शुक्लता (श्वेत वण) का परित्याग कर 
अन्य द्रत्य के काले पीले आदि रंगों में नहीं रंगता उसी प्रकार ज्ञानी जीव 
भी पर वस्तुओं का विरति भाव से सेवन करने के कारण अज्ञान रूप नहीं 
परिणमता और इसीलिए बंध को भी प्राप्त नहीं होता । 


( २२२-२२३ ) 
जहया स एवं संख्तो सेदसहावं॑ सब पजहिदूण । 
गच्छेज्ज किण्ह भाव॑ तहया सुक्कतणं पजहें ॥॥२२२॥॥ 
तह णाणो वि हु जहया णाण सहावं सं पजहिदूण । 
अण्णाणेण परिणदों तइया अण्णाणदं गच्छे ॥॥२२३॥४ 

यथा शंख शुक्लत्व त्याग जब- 
स्वयं परिणमें कृष्ण स्वरूप । 
उसकी यह परणति उसमें ही 
हो रहती है [सहज विरूप ।॥ 
त्यों ज्ञानी प्रज्ञापराध वश 
करता जब रागादि बिकार । 
तब अज्ञान रूप परिणम कर 
अपराधी बनता सविकार ।। 
भावार्थ:- जैसे शंख जब स्वयं ही अपनी शुक्लता का |परित्याग कर 
कृष्ण रूप परिणम कर अपना रंग काला बनाता है उसी प्रकार यह ज्ञानी 


प्राणी भी जब अपने ज्ञान स्वभाव से च्युत होकर अर्थात्‌ रागी द्वेषी बनकर 
अज्ञापराधवश विकारी बनता है तब वह अज्ञान' भाव को प्राप्त हो 


जाता है। ह 


॒ ... २२३२ 
वस्तु के परिणमन में निर्मित्त ओर उपादान 
अभिप्राय यह है कि वकस्तु में 

सकल परिणमन विविध प्रकार-+ 
होता निश्चित निज स्वभाव से 
अन्य न कर सकता सविकार ॥ 


बाह्य वस्तु होती निर्मित्त वह 
जो परणति में हो अनुकूल । 
परिणमता जो स्वयं कार्य बन-- 
उपादान कारण वह मूल ॥। 
भावार्थ :-- तात्परय यह कि निश्चय दृष्टि से प्रत्येक वस्तु में परिणमन 
स्वभाव से अपनी अपनी योग्यतानुसार हुआ करता है--उसे दूसरा द्रव्य 
बलात्‌ सविकारी नहीं बना सकता; किन्तु अन्य बाह्म वस्तुएँ जो परिणमन 
में सहायक या अनुकूल होती हें वे निमित्त कारण कहलाती हें और 
परिणमन करने वाली वस्तु उपादान कारण कहलाती है। उस समय वस्तु 
का विकारी परिणमन नेभित्तिक कहलाता है--स्वाभाविक नहीं ।! 


२२३/३ 
उपादान एवं निरमित्त का दृष्टान्त 
कार्योत्पादक उपादान-निज, पर निमित्त सहयोगी जान। 
कार्यकाल में ही निममित्त वा उपादान की हो पहिचान | 
वैद्य श्रक्रिया कर शीशक जब स्वर्ण रूप परिणमें - नितांत-। 
उपादान तब शीशक एवं वेद्यादिक निमित्त संम्लांत ॥॥ 
भावाय:--- कार्य की उत्पत्ति में स्वयं कार्य रूप परिणत होने वाली 
वस्तु उपादान कहलाती है और उस समय उस कार्ये के होने में जो पर 
वस्तु सहायक या सहयोगी होती है वह निमित्त कहलाती है । जेसे किसी , 
वेद्य के द्वारा रासायनिक प्रक्रिया द्वारा शोशे की सोने के रूप में परिणति 


समयसारंयभव १८९ 
हो गई, उस समय उस स्वर्ण रूप परणति में शोशा उपादान कहलावेगा 
ओर वंद्य आदि उसके निमिन्त कारण कहलावेंगे । किन्तु निभित्त और 
उपादान का व्यवहार कार्य को होने पर ही हुआ करता है बिना कार्य के 
सम्पन्न हुए न कोई उत्पादन कहलाता ओर न निमित्त । 


२२३/४ 
यों बाह्याभ्यंतर निमित्त का कार्यकाल में ही व्यवहार । 
कभी कहीं इच्छानुकूल भी मिलते हें वे स्वतः स्वभाव ॥। 
जब इच्छानुकल मिलते तब अहंकार की होती सृष्टि । 
अहंकार ममकार न करता कितु कभी जो सम्यग्दृष्टि ॥॥ 


भाषाथ:-- निममित्त दो प्रकार के होते हैं, १. बाह्य निम्ित्त २. 
आभ्यन्तर निमित्त । जैसे किसी स्त्री को देख कर पुरुष के मन में काम 
वासना उत्पन्न हुई--तो वासना के उत्पन्न होने में स्त्री बाह्य निमित्त है 
और पु वेद का उदय आभ्यन्तर निमित्त कहलाता है। णे निमित्त कभी- 
कभी इच्छनुकूल भी मिलते हें जो काये में सहायक होते हें; किन्तु अज्ञानी 
जीव के जो कार्य इच्छानुसार सम्पन्न होते हें उनमें उसे अहंकार होने 
लगता है; जवकि सम्यग्दृष्टि कभी अहंकार नहीं करता । 

२२३/५ 
उपादान और निमित्त का और भी' स्पष्टीकरण 


उपादान एवं निमित्त - है स्व॒पराश्चित कारण व्यवहार-। 
कार्य बिना संभव नहिं होता उभय कारणों का निर्धार ॥। 


जननी - जनक कौन कहलायें-हुई न होवे यदि संतान । 
एवं नियमित परस्पराश्चित है सब कारण कार्य विधान ।। 


भावाथे:-- कार्यों में निमित्त और उपादान का व्यवहार क्रमशः 
पराश्चित और स्वाश्रित हुआ करता है। किन्तु जब काये हो न हो तब न तो 
कोई निभित्त ठहरता है और न॑ उपादान । ज़ेसे सन्तान की उत्पत्ति में 
सनन्‍्तान उपादान और माता पिता तिमित्त कहलाते हूँ; किन्तु यदि संतान 
ही न हुई हो तो माता पिता होने का ब्यवहार भी नहीं होता । इनमें 
उपादान कारण स्वाश्रित और निर्मित्त पराश्चित होता है । 


१९७ | | समथसार-ैनव 
२२३/६ 
प्रकाराँत्तर से निमित्तों का कथन 
जिनका आलंबन लेन से होती कार्य सिद्धि संपन्‍न। 
उनमें भी निमित्त कारणता होती निरफ्वाद निष्पन्न ॥ 
जिनवाणी सुत जब होता है भव्य जीव को सम्यन्ज्ञान । 
तब वाणी निर्ित्त कहलाती-उपादान वह व्यक्ति सुजान ॥ 


भाषाथे:--- जिन जिन बाह्य वस्तुओं के आलंबन लेने से कार्य संपत्न 
होते हैं उन्हें भी निमित्त कारण कहा जाता है जैसे भगवान की वाणी को 
सुनने से यदि किसी व्यक्ति को सम्यग्दशेन-ज्ञान उत्पन्न हो जाय तो 
भगवद्गाणी निमितत और वह व्यक्तित उपादान कहलावेगा । 


( २२४-२२५ ) 
अज्ञानी सकाम कर्म करता है इसका दुष्टान्त 
पुरिसो जह को वि इह वित्ति णिमित्त तु सेवदे राय । 
तो सो वि देदि राया विविहं भोगे सुहप्यादे ॥२२४५ 
एसेव जोव पुरिसो कम्मरयं सेवदे सुह णिमित्त । 
तो सो वि देदि कम्मो विबिहे भोगे सुहुप्पादे ॥२२४ 
धन का इच्छुक व्यक्ति तृपति की- 
जब सेवा करता दिन रात । 
तब प्रसन्न होकर नरपति भी 
करता उसकी पूरी आस ॥॥ 
त्यों इंद्रिय सुख भोग प्राप्ति हित 
जीव कम करते अविराम । 
तब बंध कर्म उन्हें प्रतिफल दें- 
विविध भोग सुख हेतु ललास ॥ 


समयंतार-वैभन् १९१ 


भावार्थ :-- जैसे धत की ब्राह करने वाला व्यक्ति जब राजा की 
सेवा करता है तब राजा प्रसन्न होकर उसकी आशा को पूर्ण कर देता है। 
उसी प्रकार अज्ञानी जीव भी इन्द्रिय सुखों की प्राप्ति हेतु जो कर्म करता 
है| तब कर्म बंध को प्राप्त होकर उसे इच्छित भोग सामग्रियाँ प्रदान कर 
देता है। जिन्हें भोग कर वह पुनः नबीन कर्मों स बंध जाता है। 
( शरद६-रर७ ).... 
सम्यग्दुष्टि निष्काम कर्म करता है 
जह पुण सोच्चिय पुरिसो वित्ति णिमित्तं ण सेवदे राय । 
तो सो ण दे दि राया विबिहे भोगे सुहप्पादं ॥॥२२६॥। 
एसेब सम्सविट्ठी विसयत्थं सेवदे ण कम्मरयं। 
तो सो ण देवि कम्मो जिविहे भोगे सुहप्पादे ॥२२७॥। 


वही व्यक्ति जब वृति हेतु नहिं- 
सेवा करता बन स्वाधीन । 
तब नृप भी सुख सामग्री से 
वंचित करता उसे प्रवीण |। 
त्यों ही सम्यग्दृष्टि न करता 
जब विषयों हित कार्य सकाम। 
तब कुछ भी फलदान न देकर 
कर्म प्रकृतियाँ लें विश्राम ।। 
भावार्थ :--- वही व्यक्ति जब धन का अनिच्छुक बन कर राजा की 
सेवा नहीं करता तब राजा भी उसे सुख सामग्रियाँ प्रदान नहीं करता । इसी 
प्रकार जब अज्ञानी जीव सम्यग्दृष्टि बनकर विषय वासना पूर्ति के लिए 
कोई कार्य नहीं करता तब कर्म भी नहीं बंधता और न उसे फलदान देकर 


नवीन कर्मो के बँधने में निमित्त होते । इस प्रकार भज्ञानी ओर ज्ञानी के 
उद्देश्यों और कार्य करने की प्रणालियों में अन्तर पाया जाता है । 


१९२ समयसार-बैभव 


( २२८ ) 
सम्यन्दृष्टि सप्त भयों से मुक्त निःशंक होता है 
धम्माविटठी जीवा निरसंका होंति णिव्सया तलेण । 
सत्तमय विप्पमफ्का जम्हा तम्हा-दु णिस्संका ॥॥२२८।॥) 


सम्यर्दृष्टि . सदा रहता है- 
जीवन में निःशंक नितांत। 
अतुल आत्म वेभव बल पाकर | 
बन रहता निर्भय निम्नात | 
इह-परलोक, अगुप्ति, अरक्षा, 
मरण वेदना अरु आतंक। 
अकस्मात्‌ इन सप्तभयों से- 
स्वत: मुक्त हो बने निशंक ।॥ 

भावार्थ :-- अपने जीवन में सम्यरदृष्टि सदा नि:शंक रहा करता है 
क्योंकि उसे आत्मशक्ति का ज्ञान हो जाने से अतुल्य बल की प्राप्ति होती 
है जिससे वह निर्भय बन जाता है । 

१. इस लोक भय, २. परलोक भय, ३. अगुप्ति भय, ४. अरक्षा 
भय, ५. वेदना भय, ६. मरण भय, ७. अकस्मात भय, इस प्रकार ये 
सप्त प्रकार के भयहें।... 

( २२९ ) 
सम्यर्दुष्टि निःशंक क्‍यों होता है ? 

जो चत्तारि वि पाये छिददि ते कम्मबंधसोहकरे । 

सो णिस्संको चेदा सम्माविदठों मुणेदव्यों ॥२२९॥। 

आगम वर्णित दुख हेतु हें- 
चिहिकार संख्या में चार। 
तथा कथित मिथ्यात्व, अविरमण- 
योग, कषाय बंध के द्वार ॥ 


संमंगसारलैभज . ह १९३ 
हें न कर जब विरत भाव से 
. करता  चिदानंद रस पान। 
संबर पूवक बद्ध कम का- 
तब करता ज्ञानी अवसान ॥। 
भावार्थ :--- आगम में मिथ्या दर्शन, अविरति, कषाय और योग को 
दुश्यों का कारण दरशाया है--यत: सम्यग्दृष्टि जीव दुखों के इन कारणों 
से बचकर स्वानुभूति रत रहकर चिदानन्द रसपान में मगन रहता है अत्त: 
नवीन कर्मों का बंध तन कर बद्ध कर्मो' की निजरा ही करता है । 
( २३० ) 
सम्यग्दृष्टि की निःकांक्षिता 
जो दु ण करेदि कंखं कम्मफलं॑ तहय सब्वधस्मेसु । 
सो निक्‍कंखों चेदा सम्सादिट्टी मुणेदव्बो ॥२३०।॥॥ 
२३०/१ 
मुक्ति साधना हेतु निरंतर रह कर धर्म साधना लीन । 
अना सकत रह कम फलों की चाह न' करता रंच प्रवीण ।॥ 


पर में सुख भ्रम से ही होती विषयों की बाँछा उत्पन्न । 
भ्रम विहीन बन चाह न करता ज्ञानी बन सुदृष्टि सम्पन्न ।! 
२३०/२ 
अनासक्त ही कर पाता है रुद्ध कर्म बंधन के द्वार । 
कम निर्जरा भी उसके ही होती है जो विरत विकार ॥॥ 
विषयों में सुखमान हो रहा उनमें जो आसकत पुमान्‌ । 
सम्यर्दृष्टि व्यक्ति वह कसा ग्रंथ पठन कर भी अनजान ।। 
भाषाण:-- सम्परदृष्टि जीव मुक्ति प्राप्ति हेतु धर्म की साधना और 
ओर आंराधना करता हुआ कर्मों और उनके फलों के प्रति अनासक्त बना 
रहता है | वतः उसे इन्द्रिय विषयों की लिःसारता के कारण उनकी चाह 
नहीं रहती और परवस्तु में सुख की प्रान्त कल्पनाएँ समाप्त हो जाती हैं, 
अतः बह उनका भोग करने की आकाँक्षाएँ भी नहीं करता । 


१९४ समयसा र-वैभव 


संसार के विषय भोगों के प्रति अनासक्त ही कर्मों का आख्रव बंध 
रोक सकता है और वही नि्जेरा भी कर सकता है । जो विषयों में सुख 
मान उन्हीं में मगन हो रहा है वह ग्रन्थ पठन कर भी कैसा सम्यब्दृष्टि है ? 

( २३१ ) 
सम्यग्द्ष्टि की निविचिकित्सिता 
जो ण करेदि दुगुऊछं चेंदा सब्बेसिसेव धम्माणं। 
सो खलु णिव्विदिगजछों सम्सादिट्ठी मुणेदव्यों ॥२३१॥। 
२३१॥१ 

उच्च-नीच, निर्धन-समृद्ध या रुग्ण-स्वस्थ पर्याय विकार। 

समृत्पन्न होते हें जितने-इस जीवन में विविध प्रकार ।॥। 
तथा शुभा शुभ स॒प्श गंध रस-रूप पौदूगलिक परणति जान । 

इष्टानिष्ट कल्पनाएँ कर सम्यर्दृष्टि बनें नहि म्लान ॥ 

२३१/२ 
जिन्हें वस्तु धर्मों में होती-इष्टानिष्ट कल्पना हीन। 
उन्हें जुगृप्सा होती, पर की-हीन दशाएँ निरख मलीन' । 

कितु तत्व ज्ञानी न जुगृप्सा-करता किचित्‌ भी स्रमहीन । 

समभावी बनकर रहता है-प्रायः आत्म साधना लीन ॥॥ 

भावार्थ:-- अपने या पर के जीवन में उच्चता-नीचता, निर्धनता- 
समुद्धता, रुग्णता, निरोगिता आदि अनेक जो विकारी पर्यायें हुआ करती 
हे उन सबमें सम्यग्दृष्टि इष्टानिष्ट कल्पनाएं कर अनिष्ट में घणा नहीं 
करता और न रुचिकर स्पर्श, रस, गंध, वर्ण, शब्दादि में राग करता 
और अरुचिकर में ट्वेंप भी नहीं करता है । 

जिन्हें वस्तुओं या उनके गुण-धर्मों में--यह अनिष्ट है--और यह 
इष्ट है ऐसी कल्पना होती है उन्हें ही अनिष्ट या अशुभ रूप पर्यायों को 
देख कर जुगुप्सा (ग्लानि) हुआ करती है; किन्तु सम्यर्दृष्टि के विचारों 
में क्रान्ति हो जाने से और उसके उदासीन भाव पूवेक समभावी बन जानें 
से वह किसी वस्तु से घुणा नहीं करता और उसे वस्तु क्रा पर्याय धर्म समझ 
तटस्थ बना रहता है । 


सममसार-भव जे 
( २३२ ) 
सम्यर्दृष्टि का अमूढ़ दुष्टित्व 
जो हबदि असंभूढो चेदा सहिट्टि सब्य भावेसु । 
सो खलु अमृदविट्ठी सस्साविट्ठी सुणेदव्यो ।॥२३२॥। 


सम्यग्दशेन के प्रसाद सें- 
पाता वह सद दृष्टि नवीन- 


लोक तथा पाखंडिमूढ़ता 
उसकी होती त्वरित बिलीन ॥ 

धूतें जनोंकृत चमत्कार लख 
मोहित होते जन अनजान । 


कितु सुदृष्टि भ्रमित नहिं होता 
वस्तु स्वरूप यथावत्‌ जान ॥ 


भावषा्थ:-- सम्यर्दर्शन के प्रसाद से व्यक्ति का दृष्टि भ्रम दूर जाता 
है । अतः उतक लौकिक जनों में व्याप्त कुरूढ़ियों आदि क॑ प्रति धर्म 
मानने के लोक मूढ़ता जन्य भाव समाप्त हो जाते हैं एवं ढोंगी-पाखण्डी 
साधुओं या धूत॑ ज्नों द्वारा दर्शाए गये मिथ्या चमत्कारों के प्रति वह 
आक्ृष्ट व अचम्भित न होकर कुर्देवों, कुशास्त्रों तथा कुगुरुओं के प्रति 
अपनी दृष्टि को मलिन नहीं बनाता--उन पर श्रद्धा नहीं करता । 

( २३३ ) 
सम्यर्दृष्टि का उपगृहन 
जो सिद्धभत्तिजुतों उवगृहणयों दु सम्वधम्साणं । 
सो उबगृहणमारी सम्मादिदढी मुणेदब्यो ॥॥२३३।॥ 


प्रति पल अपने दोष निरख कर 
उन्हें नष्ट करता है कौन ? 
एवं पर में .दूषण लख कर 
घारण कर रहता है मौत ? 


. है समयसार-वैभव. 


वह सुदृष्टि ही है जो रहता 
सिद्धभक्ति रत सतत प्रवीण । 
: मिथ्यात्वादि नष्ट कर करता 
आत्मिक गुण विकसित अमलीन ।। 
भावार्थ:--- ऐसा कौन विवेकी पुरुष है जो अपने दोषों को दोष मान 
कर उन्हें दूर करने तथा दूसरों के दोषों को ढकने में सदेव तत्पर रहता है? 
बह सम्यग्दृष्टि ही है जो निविकार सिद्ध भगवान्‌ की भक्त करनें में तत्पर 
रहकर अपने गुणों का विकास करने में सदा सावधान रहता है। 
( २३४ ) 
सम्यग्दृष्टि का स्थितिकरण 
उम्मग्गं गचछत सर्गपि मग्गमे ठवेोंदि जो चेदा। 
सो ठिदि करणा जूत्तो सम्माविदठी मुणेदव्वों ॥॥२३४॥। 


विषय वासनाओं का उर में 
जब अदम्य उठता तूफान- 


मानव तब उन्मार्गी बनकर 
हो जाता है पतित महान ॥। 
कितु सुदृष्टि न विचलित होता 
किसी प्रलोभन वश मतिमान्‌ । 
सुस्थितिकरण स्व. पर का कर वह 
रहता पथ पर सुदृढ़ महान ।॥ 
भावार्थ --- जब अदम्य विषय वासना मन में जाग्रत होती है तब 
मनुष्य मार्ग ऋ्रष्ट होकर (कुमागें) पर चलने लगता है और पतित हों 
जाता है; किन्तु सम्य्दृषण्टि विवेक और दृढ़ता पूवेक वासनाओं या अन्य 
किसी प्रलोभन, भय, आशा, स्नेह, के वश होकर सन्‍्मार्ग से विचलित नहीं 
होता और न अन्य सहर्धर्भी बंधुओं को विचलित होने देता तथा वह हर 
प्रकार वीतराग धर्म पर सुदृढ़ रहता है | यही स्थितिकरण अंग कहलाता है । 


'अभयसार-बैभव १९७ 


- “सम्पर्दृष्टि का वात्सल्य - 
जो कुणवि वच्छलत्त तिण्हं साहूण सोक्खसर्गम्मि । 
सो बच्छलभाव जुदो सम्माविदठी मुणेदब्थों ॥२३५॥॥ 


मुक्ति मार्ग में साधु त्रय पर 
रखकर वत्सल' भाव नितांत ॥ 
दर्शन ज्ञान चरण साधन रत 
बह रहता निशुचल निर्म्ात ।। 
आत्मधरम में रुचि - सुदृष्टि का 
है निश्चय वात्सल्य प्रवीण ! 
धर्म-धमि प्रति वत्सलता ही 
वात्सल्थ. व्यवहाराधीन ॥। 
भावाथे :-- सम्यग्दर्शन, सम्यस्जान और सम्यक्चारित ये तीन साधु 
हैं अर्थात्‌ आत्म सिद्धि के कारण हैं अतः निश्चय से इन तीनों में तथा 
व्यवहार में आचाये उपाथ्याय और सर्व साधुओं एवं अन्य धर्मात्मा बंधुओं 
के प्रति वात्सल्य भाव रखना--जेसे गाय का अपने बछढ़े के प्रति निष्कपट 
प्रेम होता है वेसा ही पवित्र भाव रखना शौर तदनुकूल व्यवहार भी करना 
वात्सल्य अंग है । 
( २३६ ) 
सन्यग्दृष्टि की प्रभावना 
दिज्जारहमारूढ़ो मणोरहपहेसु भसई जो चेदा। 
सो जिण णाण पहायी सम्मादिटठी मुणेदत्यों ॥२३६।॥। 
आत्म अनंत शक्ति अनुभव कर 
विद्याथथ में हो आसीन- 
ध्यान खड्ग से आत्म विक्ृति रिपु- 
दल करता जो क्षीण प्रवीण । 


१९८ समयसार-बेभव 
वही बोर शुद्धात्म प्रभावक- 
कहलाता जिनसूत्र प्रमाण । 


बद्ध कर्म परिपूर्ण नष्ट कर 
पाता पद पावन निर्वाण ।। 


भावार्थ:--- जो आत्मा विद्या रथ में आरूढ़ होकर अर्थात्‌ सम्य्ज्ञान 
का सहाश लेकर मनोरथ के मार्ग पर श्रमण करता है--अर्थात्‌ मन के 
विकारों पर विजय प्राप्त कर आत्म ध्यान की खड़ग द्वारा अपने आत्म- 
विकारों रूपी शत्रुओं को नष्ट करता है वही वीर वास्तविक धर्म प्रभावना 
करता हुआ कर्मों की निर्जरा द्वारा निर्वाण को पाता है--यह निश्चय 
प्रभावना है। दूसरों का अज्ञान दूरकर धर्म मार्ग का ज्ञान कराना व्यवहार 
में धर्म प्रभावना कहलाती है । 


इति निर्जराधकार । 


समयसार-सैधभव ' १९९ 


अथ बंधाधिकार: 
। ( २३७-२४१ ) 
बंध का स्वरूप-कारण और दुष्टान्त 
जह णाम कोवि पुरिसों णेहब्भत्तो दु रेणु बहुलस्मि । 
ठाणम्सि ठाइवूण य करेदि सत्येहि वायामं ॥॥२३७॥॥ 
छिददि भिददि ये तहा तालोतलकयलिवंसपिडोओ । 
सब्चित्तालित्ताणं करेंदि दण्याणम॒बधातं २३८१ . 
उबधातं॑ कुव्बंतस्स तस्स णाणाविहेहि करणेंहि । 
णिच्छयदो चितेज्ज हु कि पच्चयगो दु रयवंधों ॥२३९॥ 
जो सो दु णेह भावों तम्हि णरे तेण तस्स रयबंधो । 
णिच्छय दो विण्णेयं ण काय चेट्टाहि सेसाहि ।॥२४०॥॥ 
एवं मिच्छादिटद्ठी बहुंतो बहुबिहासु चिट्ठासु। 
रायादी उबओगे कुव्यतो लिप्पदि रखेण ॥॥२४१॥ 
२३७ 
वाह्याम्यंतंर कारण पाकर 
करता जीव मलिन परिणाम । 
तन्निमित्त कार्मण द्रब्यों में- 
भी विकार होता अविराम ।। 
जल-पय वत्‌ जड़ चेतन का तब 
हो संश्लेश रूप संबंध । 
आलिगित हों उभय परस्पर- 
यही तत्व कहलाता बंध ॥ 
ररे८ 
धूलि बहुल धूसर प्रदेश में 
.... मुद्गरादि लें कर में शस्त्र-। 
तेल प्रचुर मर्दन कर करता- 
जब व्यायाम मल्‍्ल निर्वस्त्र ॥ 


' 0० 


बाँस, ताल, कदली दल फल पर- 
कर वह बारंबार प्रहार-। 
सचित्‌ अचित्‌ द्रव्यों का करता 


छेदन भेदन विविध प्रकार ॥ 


२३९ 
घात और प्रतिघात मयी हैं 
जिसका सब व्यापार नितांत- 
इस व्यायाम शील जन को-जो 
चेष्टमानू है सतत अशांत-॥। 
धूलि चिपकती क्‍यों कर तन में ? 
प्ररनस यहाँ है यह गंभोर-- 
शस्त्र, . प्रदेश, - देह - चञ्चलता 
या कुछ अन्य-विचारें वीर ॥ 
( २४०-२४१ ) 
तन की तेल सचिक्कणता ही 
उसका मिलता कारण एक | 
धूल चिपकती नहिं शरीर में 
चेष्टाएं कर अन्य अनेक ॥। 
त्यों मिथ्यात्व ग्रस्त जन बन कर 
नित रागादि विकाराक्रांत- 
कर्म रज़ों से बँच्र रहता है- 
मन वच काय क्रिया कर भ्रांत ॥॥ 


समयसार-वैन्व 


भावाये:--यहु जीव अंतरंग और बहिरंग कारणों का निमित्त पाकर 


अपने भावों को मलिद. करता है और इसके मलिन भावों के निमित्त से 
पुदूगल के परमाणुओं में विकार होने लगता है । तब दोनों द्रव्य बिकारी 
बनकर परस्पर आलिगित होकर संश्लेष रूप में (दूध पानी के समान मिल 


'समयसार्वभव . , ३०१ 


कर (एकमेक जैसे होकर) बँघ जाते हैं। इस प्रकार दोनों द्रब्यों का परस्पर 
मिल जाना हीं बंध कहलाता है। 
| जैसे जबं मल्‍ल शरीर में तेल की मालिश कर किसी धूल बहुल 
स्थान में शस्त्र या मुदूगरादि लेकर व्यायाम करता है और ताल, बाँस 
केला आंदि को लक्ष्य बनाकर उनका छेदन, भेदन, उछल, कूद आदि 
क्रियाएँ करता है। तब इन घात, प्रतिधातमयी संपूर्ण क्रियाओं को 
करते हुए मल्‍्ल के शरीर में धूल चिपक जाती है । यहाँ यह [प्रश्न है कि 
इसके शरीर में घूल चिपकने का क्या कारण है ? क्‍या शरीर की क्रियाएं 
या व्यायामशाला अथवा शस्त्र और केला आदि पदार्थ धूल चिपकने के 
कारण है ? 

यदि गंभी रता से विचार किया जावे टो चिपकने का निश्चय से कारण 
शरीर में मर्देन किये गये तेल की सचिक्कणता (चिकनाई) ही है। उसकी 
अनेक चेंट्टाएँ या मुद्गरादि द्रव्य नहीं । 

उसी प्रकार जीब के बंध का मुख्य कारण भी मिथ्यात्व एवं 
रागादि विकारी भाव हैं जिनके कारण वह मन वचन काय सी क्रियाओं 
द्वारा कम रजों से बंध को प्राप्त होता है । 

( २४२-२४६ ) 
रागादि भावों के अभाव में बंध का अभाव 

जह पुण सो चेबणरो णेहे सब्बम्हि अबणिदे संते । 

रेणु बहुलम्हिठाणे करेदि सत्येहि वायामं॑ ॥२४२॥। 

छिददि भिददि ये तहा तालोतलकपलिवंसरपिडोओ । 

सच्चित्ताचिताणं॑ करेदि दव्याणमुवधातं ।२४३॥। 

उवबधातं कुव्यंतस्स तस्स जाणविहेंहि करणेंहि । 

णिच्छपदों चितेज्ज दु कि पच्चयगों ण रय बंधों ।॥२४४।। 

जो सो दु णेहमावो तम्हि णरे तस्ख रय बंधो। 

णिच्छयदो विण्णेयं ण काय चेंट्राहि सेसाहि ॥२४५॥ 

एवं सम्मादिटदठी बहुंतो बहु विहेसु जोगेसु । 

अकरंतो उबओगे रायादी ण ल्प्पिदि रयेण ॥२४६।। 


२०२ 


२४२-२४३ 
वही मलल्‍ल तन प्रक्षालन कर 


जब भी न कर तेल अभ्यंग ।- 


धूृलि बहुल व्यायाम सदन में 
मुझूरादि भी लेकर संग ॥। 
ताल पत्च कदली वंशों का 
छेदन भेदन कर अविराम । 
सचित अचित द्रव्यों का करता- 
घात न ले किचित्‌ विश्राम 0 
२४४-२४५ 
उक्त सकल चेंष्टाएँ नाना- 
शस्त्रों से भी कर निष्पन्न ॥ 
क्या कारण जो धूलि कणों से 
नहि होता है तन आपन्न ॥। 
रज कण बंधन का निश्चय से 
है समग्रत: कारण एक ॥ 
तेल सचिक्कणता शरीर की; 
वपु चेष्टाएँ नहीं अनेक ॥॥ 
२४६ 
त्यों सुदृष्टि के मन बच तन से-- 
संबंधित सब क्रिया कलाप- 
वीतराग परणति के कारण- 
बंधन के न बनें अभिशाप ॥ 
रागादिक दुर्भाव बंध के- 
कारण हें, रह उनसे दूर । 
वह प्रवृत्ति करता स्वछंद नहीं 
जिससे बंध न होता क्र ॥॥ 


समयत्तार-बैभव 


भावा्:-- जब वह्दी मल्‍ल स्नान पूर्वक शरीर में तेल का प्रक्षालन 
कर और शरीर में पुतः तेल की मालिश न कर घूल भरी व्यायाम शाला में 
प्रवेश करता है तथा मुदूगरादि लेकर तालपत कदली दल का छेदन-भेदन 
करता हुआ शरोर की अनेक चेष्टाएँ भी करता है। तब उस समय नाना 
शस्त्रों से उसके द्वारा की गई उन चेष्टाओं द्वारा उसके शरीर में धूलि कण 
क्यों नहीं चिपकते ? यदि इस प्रश्न पर पुनविचार करें तो केवल शरीर 
में तेल की चिकनाई का न होना ही रजकणों के न चिपकने का मुख्य 
कारण है। अन्य नहीं । 


उसी प्रकार सम्यर्दृष्टि जीव को मन, वचन, काय संबंधित सभी 
क्रियाएँ रागादि भावों के अभाव जन्य वीतराग परणति के कारण बंध का 
कारण नहीं होतीं । यतः रागादि नाव ही बंध के कारण हैं अतः उनके दुर 
हो जाने से उनके द्वारा होने वालो स्वच्छन्द प्रवृत्तियां भी नहीं होती । 
फलस्व॒रुप उसके बंध भी नहीं होता । 

(यह सब कथन और इस ग्रन्थ में किए गये सम्परदृष्टि के संबंध में 
अन्य कथन भी वोतराग सम्यरदृष्टि को प्रधानता से किये गये हैं। ऐसा 
आघायें प्रवर जयसेन कृत समयतार की टीका में स्पष्टीकरण किया 
गया है। ) 


( २४७ ) 
जाती और अज्ञानी की मान्यता में अन्तर 
जो मण्णवदि हिसासि य हिसिज्जासिय परेहि सर्तेहि । 
सो मूढो अण्णाणी णाणो एसो बु विवरोदों ॥२४७॥। 
में पर को माररूु या पर से- 
मारा जाऊे यों अज्ञानं- 
भ्राँति विवश जो नहीं समझता- 
तत्व. रहस्य. निपट नादान-।। 
वह संमूढ मूढ मिथ्यात्वी- 
या बहिरातम है दिग्भ्रांत । 


'श्०्४ समग्रसार-वैभव 


इससे भिन्‍न सुदृष्टि वस्तुतः 
करता सत्‌ श्रद्धान नितांत ॥ 
:._भावार्थ:-- जो तत्व के रहस्य को न समझता हुआ मिथ्यात्व के 
कुश्कक़ में फंसा प्राणी ऐसा विचार करता है कि में दूसरों को मारता हूँ या 
मार सकता हूँ या दूसरों के द्वारा मारा जाता हूँ या मारा जा सकता हूँ- 
बह मिथ्यादृष्टि बहिरात्मा है। जबकि सम्यर्दृष्टि के विधार इससे भिन्न 
होते हैं | कया होते हैं ? इसका स्पष्टीकरण आचार स्वयं करते हुए 
लिखते हैं-- 
( २४८-२४९ ) 
आउक्खयेण मरणं जोीवा्णं जिणवरेंहि पण्णत्त । 
आउं च न हरेसि तुम॑ किह ते मरणं कद तेसि ॥॥२४८॥) 
आउक्खयेण मरण जोयवाणं जिणवरेहि पण्णत्तं । 
आउं न ह्रेति ,तुम॑ किह ते मरणं कदं तेंहि ॥२४९॥। 
आयु कर्म की परिसमाप्ति हीं 
कहलाता है मरण, सुजान ! 
तून आयु हर सकता उसको 
तब कंसे मारा - अनजान ! 
यतः: मरण अश्रीमज्जिनेन्द्र नें- 
कहा आयु का ही अंवसान । 
आयु न क्षय कर सकता कोई 
रख कर भो सासथ्य महान || 
. भावार्थ:-- जीवों के इस भव संबंधी आयु कर्म की स्थिति के समाप्त 
हो जाने को हो भगवज्जिनेन्द्र ने मरण संज्ञा दो है। जबकि तू किसी की 
आयु समाप्त तहीं कर त्रकता, तो फिर ऐसा केसे कहता है कि 'मेंने उसको 
(पर को) मारा ?' तात्यय॑ यह कि सिद्धांत: पर कत्तृत्व का अभाव 


है--यह सिद्धान्त प्रतिपादित हो चुका है। इसलिए पर के मारने का 
परिणाम करने वाला व्यक्ति अपने खोटे परिणामों के कारण स्वयं हरी 


समयंसार-वैंशक | २०५ 
बंध को प्राप्त होता है । कलुषित परिणामों का करना हीं हिंसा है । परंतु 
दूसरे प्राणी के मरण का होता या व होना उसके आँयु कर्म के आधीन है । 
मारने का संकल्प करने वाले के अधीन नहीं है । 
( २५०-२५२ ) 
ज्ञानी और अज्ञानी की एक अन्य मान्यता में अन्तर 
जो मण्णदि जोबेमि य जीविस्सामिय परेहि सत्तेहि । 
सो मूढ़ी अण्णाणी णाणी एसो दू बिवरोदों २५०१ 
आउ उदयेण जीवदि जीवो एवं भरण्णति सब्वण्हू । 
आउ' च्॒ ण॒ देसि तुम॑ कहं तए जोबिदं कद तेंसि ॥२५१॥ 
आउ उदयेण जोबदि जीवबो एवं भगंति सब्वण्ह्‌ । 
आउ ण हि दिति तुहं कह णु ते जोबिदं कद तेसि १।२५२१। 
३५० 
में पर को जीवन दूँ या पर- 
मुझको देबे जीवन दान-। 
यों भ्रम बूद्धि जिसे है वह भी 
मिथ्यामति है मूढ़ महान । 
उदय आयु का यतः जहाँ तक 
तावत्‌ रहता जीवन, मित्र ! 
तू नहिं आयु दान करता, तब- 
जीवन दाता कथं ? विचित्र ! 
२५१-२५२ 
आयु उदय में ही जीते हें- 
जब कि जीव जिन वचन प्रमाण । 
आयु दान' कर सके न॑ कोई- 
: अतः न पर कृत जीवन दान ।। 


२०६ समयसा र-वैभव 


एवं निज को पर का “पर को 
निज का जीवन दाता मान-« 


जो होता दिग्म्रात श्लॉति वश- 
वह॒कंसा ज्ञानी - अनजान ? 

भावार्थ-- में दूसरों को जीवन प्रदान करता हूँ या दूसरे मुझको 
जीवन प्रदान करते हें" --ऐसी श्रद्धा रखने वाला भी मिथ्या दृष्टि है। 
क्योंकि अपने आय कर्म के उदय में ही जीव जीबित रहते हैं| जब तुम 
किसी को आयु का दान नहीं करते तो यह कंसे कहते या मानते हो कि मेंने 
उसको जी वनदान दिया ? जबकि जिनेन्द्र भगवान्‌ ने प्रतिपादन किया है 
कि सभी जीव संसार में आयु कर्म के उदय में ही जीते हैं । कोई किसी 
को आयु का दान देता नहीं, न दे ही सकता; क्योंकि आयु कम का बंध 
तो पूर्व भव में उस जीव ने स्वयं किया था तब फिर श्रमवश जीवनदान 
देने की तेरी मान्यता व्यथे है । 

( २५३-२५६ ) 
सूख दुख दान के संबंध में भी ज्ञानी और अज्ञानी की मान्यता में अंतर 

जो अप्पणा दु मण्णदि दुव्खिदसुहिदे करंमि सत्तेत्ति । 

सो मृढ़ो अण्णाणी णाणो एत्तो ढु विवरोदों २५३१ 

कम्मोदयेण जोवा दुबिखिद सुहिदा हवंति जवि सब्ये । 

कसम च ण देसि तुम दुक्खिद सुहिदा किह कदा ते (२५४१ 

कम्मोदयेण जीवा दुक्खिद सुहिदा हवंति जदि सब्ये । 

कम्मं च ण दिति तुभं कदोसि किह दुक्खिदों तेहि ॥२५५॥। 

कस्सोदयण जोवा दुक्खिदसुहिंदा हवंति जद सब्य। 

कम्म॑ च ण दिति तुम किह त॑ सुहिदों कदो तेहि ॥(२५६॥ 

२५३-२५४ 
एवं निज को पर का-पर को- 
निज का सुख दुख दाता मान-। 


समयसार-बैंसक 


जो चलता है मूढ़ ज्रांति वश 
.. वह कंसा ज्ञानी ? अज्ञान || 


ज्ञानी की श्रद्धा यथार्थ में- 


यों रहती सत्यार्थ नितांत-! 
सुख दुख पूर्व कर्म कृत फल हैं 

नहिं पर दत्त उभय निःम्रान्‍्त।। 
जीवन' मरण हानि' लाभादिक- 

सब स्व कम फल सिद्ध, निदान-। 
फिर क्‍यों कर्म फलों का दाता 

म्रम वश बन करता अभिमान ? 

२५५-२५६ 

कर्मोंदय में ही होते हैं - 

सुख दुख समृत्पन्न, मतिमान्‌ । 
उन्हें कौन दे सकता- यह तो 

भ्रम है- कोई करे प्रदान ॥॥ 
हमें तुम्हें सुख दुख का दाता 

अन्य नहीं कोई सम्भ्रानत । 
स्वकृत कर्म फल ही पाते हें- 

संसारी जन सतत नितांत ॥। 


२०७ 


भावार्थ :-- इसी प्रकार स्वयं को दूसरों के लिए सख दुख देने की 
मान्यता रखने वाला कि में दूसरों को सुखी दुखी करता हूँ वह मिथ्यादृष्टि 
मोही और अज्ञानी है। जबकि ज्ञानी की मान्यता इससे विपरीत होती है- 
वह मानता है कि ये सुख दुख अपने पूर्वेिकृत कर्मों के फल हैं । ये दूसरों को 
दिए लिए नहीं जा सकते । जब इन्हें पूर्वकृत कर्मो' का फल जानकर यह 
मान लिया कि सब जीव कर्मों के उदय से ही सुखी-दुखी होते हैं । तो तू 
जीवों को कर्म तो देता नहीं तब यह कैसे माना जाय कि तूनें दूसरों को 
सुखी दुखो किया । 


श्ब्टः | समयंसार-वैभव 
यदि सभो जीव कर्मोदय में ही दुखी सुखी होते हें और दूसरे जन 
तुझे कर्म देते नहीं--जो कि पूवेकृत हैं---तब तुझे दूसरे जीवों ने किस प्रकार 
दुखी किया ? अथवा तूने दूसरों को कर्म न देकर किस प्रकार दुखी किया ? 
यही प्रश्न दूसरों द्वारा स्वयं के सुखी बनने अथवा स्वयं को दूसरों के लिए 
सूखी बनाने के संबंध में उपस्थित होता है । अतः कोई किसी को सुख दुख 
न दे सकने के कारण ऐसी भान्यता मिथ्या ही है कि में दूसरों को और 
दूसरे मुझे सुखी या दुखी बनाते हें । 
( २५७-२५८ ) 
उक्त कथन का उपसंहार - 
जो मरदि जो हि दुहिदों जायदि कम्मोदयेण सो ख़थ्वों । 
तम्हा दु मारिदो दे दुह्वविदों चेदि ण हु मिच्छा ? ॥१५७॥ 
जोण मरदिण य दु हिदो सो विय कम्मोदयेण खल जीवो । 
तम्हा ण सारिदो णो दृह्मविदों चेदि ण हु मिच्छा ? ।(२५८॥ 
सूख दुख में हम-तुम निमित्त हें- 
यद्यपि हों वे कर्माधीन । 
उनमें हर्ष विषधाद न कर वर- 
ज्ञानी रहता बंध विहीन ॥॥ 
मरें-जियें या सूख दुख पायें 
जबकि जीव निज कर्माधीन। 
पर ने मारा या कि दुखाया' 
यह है मिथ्या 'म्रान्ति मलीन ॥। 
पर न मरे था दुखी न होवे- 
यह भी पूर्व कर्म फल जान। 
में मारा या दुखी किया है! 
यही भानसिक ग्रान्ति, निदान ।। 
भावा्:--- जबकि जीवन-मरण, या सूख-दुख ये सब ही अपने-अपने 
पूर्वकृत कर्मों के आधोन हैं तब मेंने दूसरों को मारा या दुखी किया-ऐसी 


अंमयसार-वैंभव' ः २०९ 


मान्यता ऋमपूर्ण ही हैं । इसी प्रकार दूसरा नहीं मरता या दुखी नहीं होता 
तो यह भरी उसके कर्मों के अनुसार है--दूसरे शब्दों में कोई किसो को 
न मार सकता है और न जिला सकता है और न स्वयं किसी के द्वारा मारा 
जा सकता और न जिलाया जा सकता । इसी प्रकारं न दूबरों को सुखी 
दुखी कर सकता । कहा भी है---“मरदु व जियदु वा जीवों” आदि. . . . 
जीव तो केवल अपने शुभाशुभ भाव और तत्पूरंक मन वचन काय की क्रिया 
ही करता या कर सकता है । दूसरों का मरना जीता या सुखी-दुखी होना 
उनके और उनके कर्मों के आधीन है । हम तुम उसमें निमित्त मात्र बन 
सकते हें । यह कथन पर कत्तुत्व क॑ निषेध के सिद्धान्त के अनुसार है; 
तथापि यह सुनिश्चित है कि पर के मारने का भाव या दया का भाव ये 
दोनों भाव स्वाधीन होने से वे क्रमशः पाप और पुण्य बंध के कारण होते हें । 
पुण्य-पाप के शुभाशभ भाव ही जीव में बंध के कारण हैं दूसरों का मरना 
जीना उनके आयुकर्म के अधीन हें । 
( २५९ ) 
उक्त कथन का तात्पय ह 
एसा दु जा मदी दे दुक्खिद सुहिदे करेमि सत्ते त्ति । 
एसा दे मूहसदी सुहासुह बंध दे कम्म ॥॥२५९॥। 
सुखी दुखी में करता पर को' 
एवं अहंकार वश दीन-। 


जीव शुभाशुभ कर्मों का ही 
बंधन करता नित्य नवीन ।। 
भावार्थ :-- हे जीव ! तेरी जो यह मान्यता है कि में दूसरों को 
सुखी दुखी बनाता हूँ या बना रहा हूँ वह मूर्खतापूर्ण है--इस मान्यता के 
कारण तू अहंकार करता हुआ शूभाशुभ कर्मो का बंध ही करता है। 
( २६०-२६१ ) 
जीवों के मिथ्या (श्रान्त) अभिप्राय ही बंध के कारण हें 
दुक्खिद सुहिदे सत्ते करेमि ज॑ एक्मज्लवसिद ते । 
त॑ पावबंधगं वा युण्णस्स, व बंधर्ग होदि ॥२६०॥। 


२६३७० समयसार-वैभव 
सारेस जोववेसि य सत्ते जं॑ एक्मज्मवसिदं ते । 
' ' लें पावबंधगं वा पुण्णस्स व बंधग होदि ॥२६१॥ 
'पर को सुखी दुखी में करता' 
यों होता जो अध्यवसान । 
पुण्य पाप कर्मों का बंधक- 
बन रहता वह सूत्र प्रमाण ।। 
में जीवों को मारूु अथवा 
उनको दूं जीवन. का दान । 
ये भी पाप - पृण्य बँधक हैं 
सकल मानसिक अध्यत्रसान || 
भावार्थ--- दूसरे जीवों को सुखी-दुखी बनाने के जो अध्ववसान 
(भाव) हैं वे पुष्य और पाप के बंधक हें । में जीवों को मार्रू या उन्हें 
जीवनदान दू” ये भाव भी पाप और पुण्य के बंध कराने वाले हें । 
( २६२-२६३ ) 


पाप ओर पुण्य का बंध पराश्चित न होकर 
अपने भाव पर निर्भर है 


अज्ञवसिदेण बंधो सत्ते मारेहि वा न मारेहि । 
एसो बंध ममासो जोबाणं णिच्छयणयस्स ॥॥२६२॥ 
एबमलिये अदत्त अवंभचेरे परिंगहे चेष । 
कोरदि अज्ञवसाणं जं॑ तेण दु वज्ञते पाय॑ं ।॥२६३॥। 
जीव भरें या जियें, उन्हें- 
मारों मत मारो, कितु, प्रवीण ! 
अध्यवसान भाव तब होते 
निरचय बेधन हेतु मलीन 
हिसासम असत्य भाषण या-- 
.. करना ग्रहण अदत्तादान । 


समयधार-मैसव २११ 


मैथुन और परिग्रह भावों - 
से बँधते हैं कर्म, निदान ॥। 
भावार्थ:--- जीव मरें या जियें; किन्तु तुम्हारे मन में जो उन्हें मार 
या न मारते के अहंंकारपूर्ण ज्ो भाव हो रहे हूँ वे ही निश्चय से कर्म बंध 
के कारण हैं । हिसा के भावों के समान ही असत्य भाषण, अदत्तादान, 
(चोरी) कुशील और परियग्रह के जो भाव हूँ वे ही पाप बंध के मुख्य 
कारण हैं । 
( २६४ ) 
पुण्य बंध के मुख्य कारण 
तह थिय सच्चे दत्ते बम्हें अपरिगहत्तणं जेब । 
कौरदि अज्ञवसाणं जं तेण दु बज्ञदे पुण्णं ॥॥२६४।। 
एवं सत्य अचौये ब्रह्म वा 
अपरिग्रह गत शुभ परिणाम--। 
जो होते बे पुण्य बँध के- 
हेतु कथित' हें आठों याम ।। 
भावार्थ :--- जैसे हिसा असत्यादि संबंधित भाव पाप बंध के कारण 
हें--वैसे ही (दया) सत्य अचौय॑ ब्रह्मचय और अपरिग्रह के भावों से पुष्य 
बंध होता है । 
( २६५ ) 
बाह्य व वस्तुकृत बंध नहीं 
वत्यु पडच्च तं पुण अज्सवसाणं ढु होदि जीवाणं । 
ण हि वत्थुदों दु बंधो अज्ञवसाणेण बंधो त्ति (२६५ 
जीवों में जितने होते हें- 
अध्यवसान भाव उत्पन्न । 
वे सब बाह्य वस्तुओं का ही 
आलंबन ले हों निष्पन्न ।॥। 


स्शर द द । समयसार-वैधंय 


किंतु तनिक भी बाह्य ,वस्तु कृत- 
बंध नहीं है-कवचित्‌ नवीन । 
बह होता प्रज्ञापराध ब्रश- 
कलृषित अध्यवसानाधीन ॥ 
भावार्थ :--- यद्यपि चेतनाचेतन बाहा वस्तुओं के आलंबन लेने से 
जीवों के अध्यवसान' होते हें किन्तु आलंवन को आधारभूत वस्तुओं से बंध 
न होकर अध्यवसानों (राग द्वंषादि भावों) से ही बंध होता है । 
२६५/२ 
एक शंका 
कर्म बंध यदि भावों से ही होता है संपन्न नितांत। 
बाह्य वस्तु का त्याग तदा क्‍यों करते हें मुनिजन संभ्रांत ? 
राज्य पाट, धन वेभव, परिजन और स्वजन तज-कर बनवास । 
तीथंकर पद प्राप्त व्यक्ति भी बाह्य वस्तु तज बनें उदास ? 
भावार्भ:-- हे भगबन ! यदि कर्मो का बंध भावों से ही होता है 
तो मुनिराज धन-धान्यादि बाह्म परिग्रह का त्याग क्यो करते हैँ और यहाँ 
तक कि तीर्थ कर जेसी महान्‌ आत्माएँ भी उनका परित्याग कर वनवास 
क्यों करते हैं । 
| २६५३ 
शंका का समाधान ? 
अध्यवसानों का कारण है बाह्य वस्तु का संग मलीन । 
अतः ताज्य है; कितु बंध हो स्वकृत मलिन भावाश्रित हीन ।। 
यद्यपि अध्यवसान बिना नहिं बाह्य वस्तु कृत बंध नवीन । 
. फिर भी अध्यवसान त्याग हित बाह्य संग है त्याज्य प्रवीण ! 
भावार्थे:-- हे भव्य ! इन बाह्य वस्तुओं का संग ही तो अध्यवसानों 
की उत्पत्ति में कारण है; क्योंकि इनके पास रखने से रागादि भाव उत्पन्न 
होने लगते हैं । अत: बाह्मा वस्तुओं को त्याज्य कहा है । यद्धपि बाह्य वस्तुओं 
से बंध नहीं होता तथापि उनका संग रागादि भावों की उत्पत्ति में मिमित्त 
होने से उनका त्याग करता अनिवार्य माना गया है । 


. सम्ग्रसार-बैभरत २१३ 
( २६६) . 
' ' अहंकार करना निरथंक है: ' 
..._बुण्खिव सुहिदे जीवे करेसि बंधेमि तह विमोचेमि। 
.., ज्ञा एसा मृठहमदोी णिरत्धया सा हु दे भिच्छा ॥२६६॥. 
पर को सुखी दुखी में करता ' 
बाँधू या कि करूँ उन्मुक्त । 
यही वासना तव निरथ्थिका- 
मिथ्या महाभ्रांति संयुक्त ॥॥ 
इस वश चेतन हो रहता है- 
मिथ्या अहंकार में लीन। 
कम बंध कर भव कानन में 
. भटक बना बेचारा दीन ॥॥ 
भावार्थ:-- में दूसरीं को सुखी या दुखी बनाता हूँ, अथवा बांध ता 
या छुडाता हूँ, आदि अहंकार एवं वासना जन्य जो तेरी मूढ़ बुद्धि है वह 
निरर्थक होने से मिथ्या है । आत्मा इसी मूढ़ बुद्धि के कारण कर्मी का बंध 
करता हुआ संसार में भटक रहा है । 
( २६७ ) 
आंत्म संबोधन 
अज्य्षयसाण णिमित्तं जीवा वज्मंति कम्मणा जदि हि । 
मुच्चति मोक्‍्खमर्गे ठिदा य ते कि करोसि तुम ॥१६७॥॥ 
अध्यवसानों क॑ निमित्त से 
कर्म बंध करते जन आंत । 
मुक्ति मार्ग का आश्रय लेकर 
बंधत हीन बने संम्रांत ॥॥ 
हें प्रिय! यदि यह नियम सत्य है- 
जिन वर्णित शंकातिक़ांत। 


श्श्ड समयसार-बैभव 


फिर तू ने क्‍या किया अन्य प्रति 
बन कर व्यर्थ विकाराक्रांत ॥। 
भावा्:--- हे भव्य ! जबकि जीव अध्यवसानों (विकार भावों) 
से बंध को प्राप्त होते हें और रत्नत्य (सम्यग्दशन ज्ञान चारित्र ) भयी' 
मुक्ति मार्ग का आश्रय लेकर बंध से मुक्त होते हैं तो फिर तू क्‍या कर 
रहा है? तनिक विचार कर । 
( २६८ 3) 
अध्यवसानों की भत्संना 
सब्ये करोदि जीवो अज्ञवसाणण तिरिय णेरइये । 
देवमणुवे य सब्ये पुण्णं पा अणेय विंहू ।।२६८॥। 
कहें कहा तक अध्यवसानों 
की दुर्गाथा, बंधु ! समस्त । 
इन' वश जीव जहाँ भव धरता- 
होता वहीं भ्रमित - उन्मत्त ॥ 


देव नरक नर तियंग्गति में 

हों संप्राप्त शुभाशुभ देंह। 
उन देंहों को आत्म मान कर 

पुण्य पाप में करता नेंह ॥ 


भावार्थ:---- इन अध्यवसानों को आत्म वज्चना जनक कथा कहाँ तक 
कहें---इमके वश होकर जीव जहाँ-जहाँ जन्म लेता है वहीं-वहीं दिग्घ्रान्त 
होकर उस जन्म में धारण किए हुए शरीर को ही आत्मा मान बैठता है । 
देव का शरीर धारक स्वयं को भी देव और नारकी की देह धारणकर स्वयं 
को नारकी मान लता है। इसी प्रकार मनुष्य देहघारी स्वयं को मनुष्य 
और तियेड्च देहधारी स्वयं को तियेब्च मानता और पुण्य पाप के फलों में 
शगादि भाव करता हुआ नवीन कर्मो' का बंध करता रहता है । 


शमयसार-वैभव २१५ 
( २६९ ) 
उक्त कथन का ओर भी समर्थन 
धम्माधम्म॑ ज तहा जीवाजीदे अलोग लोग उ । 
सब्वये करेंदि जोबो अज्ञवसाणेण अप्पाणं १२६९१ * 
लोकालोक - जीव पुद्गल वा 
धर्माधर्म॑ काल - दिग्ध्रात -॥ 
अध्यवसानों द्वार मानता - 
मेरे हें सब द्रव्य नितांत ॥। 
भावाये:-- मिथ्या अध्यवसान भावों के द्वारा ही यह जीव लोक, 
अलोक, पुद्गल कर्म, अधर्म आकाशादि अन्य द्रव्यों को भी अपना मानकर 
अम में पड़ा रहता है । जैसे आकाश के जिस क्षेत्र में रहता है उसे मानता 
है कि यह भूमि या स्थल मेरा है । जिस काल जो क्रिया करता है-मानता 
है कि यह मेरा समय है। गृह घर पटादि पुद्गल द्रव्योंकों तो अपना 
मानता ही रहता है कितु धर्मा धर्म द्रव्यों की सहायता से गमनागमन व 
स्थिरता से बनने वाले गोल त्रिकोण आदि आकारों में--मेंने बनाए-- 
ऐसी कल्पना कर अहंकार ममकार किया करता है । 
( २७० ) 
अध्यवसानों के अभाव में कर्म बंध का अभाव 
एदाणि णत्थि अज्ञवसाणाणि एक्सादोणि । 
ते असुहेण सुहेण य. कम्समेण मुणी ण लिप्पंति ॥२७०॥ 
जिन मुनिवर के अस्त हो गई-- 
अध्यवसानों की संतान । 
उन्हें ,तनिक भी कर्म बंध नहीं 
होता है जिन सूत्र प्रमाण ॥। 
हिंसन - कर्मोदय - शेयार्थंज - 
होते जो संकल्प विकल्प । 
करते नहीं इन्हें जो मुनिवर-- 
उन्हें कर्म रज लगे न' स्वल्प॥। 


श३्६.... : समयसारबवभव 


भावा्े:-- जिन मनिवरों में इन अध्यवसान भावों तथा इनको आदि 
'. लेकर अन्य भी दुर्भावों की समाप्ति हो गई उन्हें बंध होने का कोई कारण 
न होने से बंध नहीं होता । हिसन क्रिया, कर्मोदेय जन्य सुख दुख तथा जेय 
पक्षर्थों के प्रति इष्टानिष्ट कल्पनावश होने वाले अनेक प्रकार के, संकल्प- 
विकल्पों को भी जो मुनिराज नहीं करते उन्हें भी रंचमात्न कर्मो' का बंध 
नहीं होता । 
(२७१ ) 
अध्यवसानों का स्वरूप और उनके अनेक नाम 
बुद्ी वकसाओ वि य अज्ञवसाणं मदो य विण्णाणं । 
एक्कट्रमेब सब्बे चित्त भावों य परिणामों ॥२७१॥ 
अध्यवसान वही जो होते- 
वेभाविक परिणाम मलीन ॥ 
आगमोक्त नामांतर इनके - 
निम्नांकित हैं अष्ट प्रवीण ! 
बुद्धि, चित्त, व्यवसाय, भाव, मति, 
परिणामाध्यवसान विज्ञान । 
एक अर्थ वाचक हैं सब ही - 
जीवों को परिणतियाँ म्लान ॥। 
भावाथे:-- आत्मा के राग द्वेषादि, विकारी भावों को अध्यबसान 


कहते हैं । इनके बृद्धि, चित्त, व्यवसाय, भाव, मति, परिणाम, अध्यवसान, 
और विज्ञान ये ष्ययिवाची नाम हूँ। 


( २७२ ) 
उपसहार 
एवं बहार णओ पडिसिद्ों जाण णिच्छय णयेण । 
णगिज्छयणयासिदा पुण मुणिणों पायंति णिव्वा्ण ॥॥२७२।। 
पराश्रयी, के सर्व शुभाशुभ . 
होते ये परिणाम मलीन । 


समयसार-वैसत ः २१७ 


शुद्ध स्वरूपाश्रय पा मुनिजन- 
॒ निज स्वभाव में रहते लीन ।॥। 
' यों निरचय से हो जाता सब-- 
' पर आश्रित व्यवहार निषिद्ध। 
शुद्ध स्वात्म संश्रयी साधुजन 
“पाते पद निर्वाण समुद्ध ॥ 
भावार्:--- यत: व्यवहार तय के विषय भूत ये शुभाशुभ अध्यवसान 
भाव आत्मा को बंध कारक हें और निश्चय नय के विषय भूत शुद्ध आत्मा 
का आश्रय लेने से आत्म स्वरूप में स्थित मुनिराज कर्मों को दूर कर 
निर्वाण पद को प्राप्त कर लेते हैं । अत: इस दृष्टि से निश्चय नय के आश्रित 
रहने वालों को बंध न होने से संसार परिभ्रमण का अंत हो जाता है । 
अत: हित साधक निश्चय नय के द्वारा व्यवहार नय प्रतिबिद्ध हुआ जानो । 
( २७३ ) 
अभव्य जीव मिथ्यादृष्टि ही रहता है । 
बद समिदी गुत्तोओ सील तबं जिणवररेंह पण्णसं । 
कुव्बंतों वि अभव्यो अण्णाणी मिच्छदिदठों बु ॥२७३॥। 
श्री जिन कथित शील, ब्रत' तप वा 
समिति गृप्ति व्यवहार चरित्र । 
नित पालन कर भी अभव्य जन 
मुक्ति नहीं पाता है, मित्र ! 
जिनका जीवन स्वात्म अनुभवन 
से रहता है शून्य नितांत। 
वे अंज्ञानी वा असंयमी «- 
हैं अभव्य ही जन विम्नांत ॥। 
भावार्थ:--- उपयु कत.स्व पर भेद के रहस्य को ठीक-ठीक न समझने 
वाला अभव्य मिथ्यांदुष्टि जीव भगवज्जिनेन्द्र द्वारा कथित ब्रतशील, संयम, 
समिति, गृप्ति आदि का पालन करते हुए भी अज्ञानी ही बता रहता है । 
जिस कारण मुक्ति को प्राप्त नहीं होता । । 


२१८ समयसार-वैभव 
( २७४ ) 
अभव्य का शास्त्र पठन भी गुणकारी नहीं 
सोक्ख असहूहंतो असवियससो दु जो अधीयेज्ज । 
पाठो ण करेंदि ग॒ं असहृहंतस्स णाय॑ तु ॥२७४॥॥ 
उस अभव्य जन का क्‍या कहना- 
जो न मुक्ति माने मतिमआ्रांत । 
आचारांग आदि श्रुत पढ़कर 
भी रहता दिग्म्रांत नितांत ॥। 
शास्त्र पठन से लाभ हुआ क्या- 
यदि नहि हो सम्यक्‌ श्रद्धान । 
जिस विन बाह्य क्रियाकांडों में 
उलझ न पाता पथ अम्लान ॥ 
भाषार्थे:--- उस अभव्य जीव की बात करना यहाँ निःसार है जो 
मोक्ष को नहीं मानता और आचाराँगादि श्रुत कों पढ़ कर भी तत्व के 
यथार्थ ज्ञान व श्रद्धा न से शून्य बना रह कर सांसारिक इन्द्रिय विषयों में 


में ही सुख की कल्पना किए रहने और आत्म स्वरूप के ज्ञान न होने से 
केवल बाह्य क्रिया काण्डों में ही उलझा रहता है । 


( २७५ ) 
अभव्य की घाभिक श्रद्धा का उद्देश्य इंद्रिय भोग 


सहहदि य पत्तियदि य रोचेदि य तह॒पुणो वि फासेवि य। 
धम्म॑ भोग णिमिसं ण हु सो कम्मक्खयणिसिस २७५ 
यद्यपि करता है अभव्य भी 
धर्म कार्य में दृढ़ श्रद्धान । 
वह प्रतीति भी लाता उर में- 
रुचता धर्म-ज्ञान विज्ञान ७ 
धामिक अनुष्ठान भी करता 
देव वंदना नित कर-मिल्न ! 


समयसार-पैभव : ह २१९ 


कितु विषय सुख प्राप्ति हेतु ही 
नहीं कर्म क्षय हेतु, विचित्त ! 
भावार्थ:--- यद्यपि अभव्य जीव धर्म पर श्रद्धा और प्रतीति भी 
करता है तथा उसकी धामिक कार्यों में रुचि भी होती है और नाना प्रकार 
के धामिक अनुष्ठान करता हुआ धर्म को स्पर्श भी करता है; कितु इन 
सबका उद्देश्य उसम विषय सुखरों को प्राप्ति ही रहा करता है। इसीसे मोक्ष 
सुख प्राप्त नहीं करता । तात्पयं यह कि वह निश्चय धर्म निरपेक्ष 
व्यवहाराभासी बना रह कर संसार में ही उलझा रहता है। 
( २७६ ) 
व्यवहार और निश्चय मोक्षमांग 
आयारादी णाणं जोबादो दंसण सच विण्णेय । 
छज्जोीवणिक॑ च_ तहाभणवि जरित्तं तु बबहारों ॥॥२७६॥। 
सम्यग्दशन॑ है जीवादिक - 
तत्वों का करना श्रद्धान। 
आचारांगादिक सूत्रों का - 
पठन मनन ही सम्यस्शान ॥। 
षटू कायों की रक्षा करना 
कहलाता सम्यक्वा रित्र । 
यों व्यवहार घर्मं वर्णित है- 
जिन शासन में बंधु ! पवित्र ॥। 
भावार्:--- जीव अजोव आस्प्रव बंध संवर निजरा मोक्ष इन सात 
तत्वों की श्रद्धा करना सम्यन्दशन है । आजारागादि शास्त्रों का पठन कर 
ज्ञान प्राप्त करना सम्य्जान है और पषटकाय के जीवों की रक्षा करना 
सम्यक्वारित्र है। इस प्रकार रत्नत़्य का पालन करना व्यवहार धर्म 


कहलाता है । 


शर० - 'समयसार“वैध॑च 

(. २७७ ) 
निश्चय धर्म का स्वरूप 

आदाहु मज्ञणाणं आदा से दंसणं चरित्त च। 

आदा पच्चक्खाणं आदा में संबरो जोगो ॥२७७।॥ 

२७७१ जि ३ 

निश्चय से आत्मा स्वधर्म है दर्शन ज्ञान चरण में लीन। .. 

प्रत्यास्यान वही है पावन संबर योग वही अमलीन' ।। 
आत्म तत्व उपलब्ध जिसे है सार्थक है उसका सब ज्ञान । _ 

दशन भी उसका यथार्थ है सफल सकल चारित्र निदान ॥। 

भावाये:--- निएचय धर्म अभेद रत्नत्नय स्वरूप एक आत्मा ही है। 
क्योंकि निश्चय में (गण-गृुणी का भेद गौण हो जाता है) तथा आत्मा ही 
मिश्चस प्रत्यास्योन है। संबर भी आत्मा ही है और योग भी यही है। वास्तव 
में देखा जावे तो जिसे आत्म स्वरूप की--जो अनन्त गुणों का पिण्ड है-- 
उपलब्धि होगई है उसी का दर्शन ज्ञान और चारित् सफल और साथंक है, 
क्योंकि इसीसे मुंक्ति प्राप्त होती है। जिसका व्यवहार धर्म यदि निश्चय 
का साधक बन जाता है तो वह भी साथंक है; कितु अभव्य का व्यवहार 
धर्म लक्ष्य भ्रष्ट हीने से मुक्ति साधना में सफल नहीं होता; क्योंकि 


उसका लक्ष्य धर्म साधन कर विषय सुखों को प्राप्ति करना है न कि मुक्ति 
की प्राप्ति । 


२७७/२ 
यों निश्चय धर्मेस्थ योगि में हो जाता व्यवहार क्लीन । 
श्रद्धा ब्रत तप संयमादि कर वह हो निज स्वरूप में लीन ॥। 
तब निश्चय नय हारा उसको हो जाता व्यवहार निषिद्ध । 
निश्चय बिन व्यवहार धर्म का लोप-स्वछंद वृत्ति-प्रतिषिद्ध ॥ 


भावार्थ:--- योगीजन जब निश्चय धर्म स्वरूप समाधि में लीन हो 
जाते हैं तब उनका व्यवहार धर्म स्वयं ही निदचय में बिलीन हो जाता है; 
क्योंकि आत्मलीनता रूप समाधि में ब्रत, तप संयमादि रूप व्यावहारिक 
समस्त बाह्य क्रियाएं अंतर्द्धान हो जाती हें । 


समयसार-बैभव २२१ 


.  > ( २७८-२७९ ) 3 
' (“आत्मा का राभादि अध्यवसान रूप परिणमन्त पर निर्मित्तक है-- 
इसका दृष्टान्त द्वारा समर्थन े 
जह फलिहमणि विसुद्धो ण सयं परिणमदिरागमादोहि । 
राइज्जदि अण्णेहि वु सो रत्तादीहि द्बोह ।॥॥२७८॥। 
एवं णाणी सुद्धों ण स्य परिणभवि रागमादोहि । 
राइज्जद अण्णेहि दुसो रागादीहि दोसेंहि ॥२७९।। 
शुद्ध स्फटिक शुक्ल जो होता 
वह न स्वयं बन जाता रक्‍त। 
जपा कुसुंम की संगति पाकर 
ही परिणमता बन अनुरक्‍्त |॥ 
त्यों ज्ञानी की शुद्ध चेतना 
स्वयं न होती विक्ृृत प्रवीण ! 
मोहादिक कर्मोदय द्वारा- 
अनुरंजित हो बने मलीन॥। 
भावार्थ:-- जेसे स्फटिक मणि जो शुद्ध और शुक्ल वर्ण का होता 
है--किसी अन्य जपाकुसुम आदि के संसर्ग हो जाने पर ही रक्त (लाल) 
भाव को प्राप्त होता है स्वयं रंगीन नहीं बन जाता--उसी प्रकार ज्ञानी 
की शुद्ध आत्मा भी स्वयं रागादि भाव रूप परिणमन नहीं करती; कितु 


मोह क्रोधादि रूप द्रव्य कर्मों के उदय का निमित्त पाकर ही बह रागी द्वेषी 
आदि बनकर विक्रत रूप धारण करता है । 
विशेष 

केबल जीव और पुदूंगल इन दो द्रब्यों में वंभाविकी नामा 
शक्ति भी होती है जिससे इन दोनों द्रव्यों में स्वाभाविक परिणमन के 
अतिरिक्त पर द्वव्य के संयोग से विभाव (विकार) रूप परिणमन भी होता 
है। आत्मा कों अनादि काल से पुदूगल कर्मों का बंधन है, अंत: जब 
कर्मोदय होता है तब आत्मा का ज्ञान उसके निमित्त से रागादि विकार 
रूप परिणमन करने लग जाता है । ओर आत्मा के रागांदि बिकारों का 


> श्रर हा समयसार-बैभव 


लिभित्त पाकर पुद्गल का शुद्ध परिणमन भी ज्ञानावरणादि रूप विकृत 
. होकर करे रूप धारण कर लेता है। इन दोनों का विकारी परिणमन 
वेभाविक है । 
( २८० ) 
ज्ञानी राग द्वेष मोह कथाय भावों को नहीं करता 


ण वि रागदोषमोहं कुव्वदि णाणी कसायभाव वा । 
सयमप्पणो ण सो तेण कारगो तेसि भावाण २८०१) 
आत्मलीन ज्ञानी नहि करता 
राग देष मोहादि विकार । 
सस्‍्व-पर वस्तु का भेद जान वह- 
स्वस्थ रहे परमार्थ विचार ॥। 
क्रोध मान माया लोभादिक 
स्वयं न अपना कर मतिमान्‌ । 
पावन ज्ञायक भाव मात्र की 
वह लेता है शरण महान ॥ 
भावाथे:--- ज्ञानी आत्म स्वभाव को शुद्ध ज्ञानमयों जानता और 
उसीमें रमण करता हुआ राग, ढ्वंष, मोह व कषाय भावों को न कर स्वस्थ 
बना रहता है। इसीलिए विकार भावों को न करता हुआ कर्म बंध भी नहीं 
करता। 
( २८१-२८२ ) 
बज्ञानी को बंध क्‍यों होता है ? 
रागम्हि य दोसम्हि य कसायकस्मेसु चेव जे भावा । 
तेंहि दु परिणमंतो रागादी बंधदि पुणो वि।।२८१॥ 
रागम्हि य दोसम्हिय कधाय कस्सेसु चेव जे भावा । 
तेहि दु परिणंसतों रागादो बंधदे. चेदा ॥॥२८२॥॥ 
राग देष क्रोधादि रूप जब 
द्रव्य कर्म हों उदित मलीन । 


समवसार-वैभव ' र्र३ 


कर तद्‌ रूप परिणमन चेंतन- 
.... बंधन कर्त्ता नित्य नवीन ॥॥ 
वस्तु स्वभाव न जान तत्वत:ः 
मिथ्या दृष्टि जीव अज्ञान। 
राग देष मोहादि भाव कर- 
कर्म बंध करता नित म्लान || 
अभिप्राय यह है कि कषायों- 
से अनुरंजित जो परिणाम-। 
राग द्वेष मोहादि विश्वुत हैं 
वही बंध कारक अविराम॥ 


भावाणे:--- आत्मा के जो भाव राग, देष या कषाय रूप द्रव्य कर्म 
के उदय में मलिन हो जाते हें उन रूप परिणमन करने वाला अज्ञानी जीव 
पुन' अपने इन विकारी भावों के निमित्त से पुदूगल परमाणुओं को द्रव्य 
कर्म रूप परिणमा कर पुन: बंध को प्राप्त हो जाता है । अभि प्राय यह है 
राग, हेष. मोह और कषाय से कलुषित भाव ही बँध के कारण हें । इन 
रूप परिणमित जीव ही बँध को प्राप्त होता है । वोतराग ज्ञानी जीव बंध 
की प्राप्त नहीं होता । 


( २८३-२८५ ) 

बँध के अन्य कारण 
अप्पडिकमर्ण दुविहें अपज्यक्खाणं तहेव विण्णयं । 
एदेणुवदेसेग. ढु अकारगो वण्णिदों चेदा।।२८२३।। 
अप्पड़िकसण दुषिहूं दव्य भाये अपवत्चजाणं पि । 
एदंणवदेसेण दु अकारगो  वण्णिदो चेदा।।२८४।। 


जाव ण पच्चक्खाणं अप्यडिकमर्ण तू दव्यभायाणं । . 
कुष्ववि आदा ताव वु कत्ता सो होदि णावव्यों ॥२८५॥। 


श्र्४ड ह समयसारं-वैभवें.. 
२८३ 
द्रव्य, भाव [द्वारा विभक्‍त हें- 
अप्रतिक्रण. अप्रत्याख्यान ।॥ 
इस उपदेश द्वार चेतन को 
कहा अकारक सूत्र प्रमाण।। 
उभय विकृतियाँ हो जाती हें 
जब समग्र जीवन में [क्षीण। 
तब ज्ञानी के भी न कर्म का. 
बंधत होता रंच नवीन ॥। 
र्८टड४ड हा 
कहने का अभिप्राय यही है- 
रागादिक परिणाम मलीन । 
जीवन' में अन्याश्रित होते- 
बद्ध कर्म के उदयाधीन ॥। 
जब रागादि विकार न करता- 
जागृत होकर सम्यग्दृष्टि । 
निवबिकार परणति के कारण 
तब न' बंध की होती सृष्टि ।। 
२८५|१ 
कितु वही करने लगता जब मोहित हो रागादि विभाव । 
तन्निमित्त कर्मों का भी तब बंधन होता स्वतः स्वभाव ।॥ 
प्रतिक्रमण प्रत्याख्यानाश्रित बंध न करता जीव प्रवीण-। 
मोह न कर पर द्रव्य भाव में रहकर स्वानभूति रस लीन ॥। 
ह जा २८५/२ 
स्व पर द्रव्य में नैसित्तिक एवं निमित्त का है|व्यवहार | 
नहिं निर्ित्त नैभित्तिक बन कर परिणम सकता किसी प्रकार ।। 
रागादिक परिणतियाँ होतीं पां निभित्त कर्मोदय म्लान । 
यों निभित्त की दृष्टि कम ही तत्कर्ता, नहिं जीव निदान ।। 


सम्यप्ार-मैमत् २२६ 


२८५/३ 
फिर भी जब तक रागादिक के जो निमित्त होत॑ पर द्रव्य- 
उनका प्रतिक्रमण नहिं होता या हो प्रत्यास्यान न लम्य ॥। 
तावत्‌ नैभिज्तिक विभाव का भी होता नहिं प्रत्याख्यान । 
प्रतिक्रमण भी नहि होता, यों तत्कर्त्ता ही चेतन म्लान ॥ 


भाषार्थ:--- द्रव्य अप्रतिक्ररण और भाव अप्रतिक्रमण लथा द्रव्य 
अप्रत्याख्यात और भाव अप्रत्याख्यान इस प्रकार ये चारों ही (अज्ञानी को 
बंध के कारण और ) ज्ञानी को बंध के अकारक हैं ऐसा आगम में उपदेश 
दिया गया है । 


पू्वकाल में जिन द्रव्यों का राग भाव से भोगोपभोग किया था उन्त 
द्रब्यों के प्रति रागभाव का त्याग द्रव्य प्रतिक्रमण है। तथा उन द्रव्यों का 
जिन भावों (इच्छाओं ) द्वारा भोगकर रस लिया था उनका स्मरण कर 
शस लेने का त्याग भाव प्रति क्रमण है । इसी प्रकार भविष्य में इन्द्रियों के 
विषय भूत पर द्रव्य और भाव से भोगों के रस लेने का त्याग द्रव्य और 
भाव प्रत्याख्यात जानना चाहिए | इन चारों का त्याग न करना अप्रत्या- 
ख्यात व अप्रतिक्रमण है ) अप्रतिक्रमण और अप्रत्याख्यान के विकल्पों का 
भो त करने वाला स्वानभूति में लीन ज्ञानी बंध अकारक होता है ऐसा 
आंगम में उपदेश है किन्तु सबिकल्पी को बंध होता है । 
सारांश यह है कि जी बन में जो राग द्वेघादि भाव या संकल्प विकल्प 
उत्पन्न होते हैं वे कर्मोदय के निरमित्त से अन्य द्वव्याश्वित हुआ करते हें। 
जब जीव सम्फादृष्टि और ज्ञानी बनकर पर वस्तुओं को पर जान उन्हें 
सुख दुख का दाता न मानता हुआ उन प्रति राग द्वेष नहीं करता और अपने 
परम साम्यमयी शुद्ध भावों का आश्रय होता हैं तब भ्रतिक्रमण या अप्रत्ति- 
क्रमण तथा प्रत्याख्यान और अप्रत्याख्यान संबंधी सभी विकल्पों के मिट 
जाने से उसे कर्म बंध नहीं होता । 
'जब यह जीव पर द्वव्यों के प्रति आकृष्ट हो उनमें इष्ठानिष्ट की 


कल्पना करता है तभी राग देषादि भाव को उत्पत्ति होती है और इन भावों 
का निमित्त पाकर तवीन कर्मों का बंध भी करता है । यदि ऐसा न करे. 


र्२६ जा ; . समयलार-वैभक 


द ह तो बंध नहीं होता । इसी प्रकार भूत और भविष्यकाल सम्बन्धी विकारों 
का त्याग कर भी तत्संबंधी बंध से बचता है । 


। स्वद्र्य और पर द्र॒व्यों में जो विकार उत्पन्न होते हैं उनका परस्पर 
निर्मित नैमित्तिक संबंध है। निमित्त निमित्त ही रहता है वह उपादान 
नहीं बतता और न उपादान कभी निमित्त बनता । पूर्व बद्ध कर्मों के उदय 
का निर्मित्त पाकर आत्मा में रागादि भाव उत्पन्न होते हैं इस निभित्त 
प्रधान दृष्टि से रागादि भावों का कर्त्ता पूर्व बद्ध कर्मों को व्यवहार से कहा 
जाता है--जी व को नहीं । यद्यपि उपादान की दृष्टि से जीव ही उ नंका 
कर्ता है--फिर भी आत्मा में रागादि भावों की उत्पत्ति में जो पुद्गल कर्म 
या अन्य द्रव्य निमित्त होते हैं या हुए हें अथवा आगे होंगे उन सबका भी 
जब तक प्रतिक्रमण या प्रत्याख्यान नहीं होता तब तक जीव में विभाष का 
भी प्रतिक्रमण और प्रत्याख्यान न ही होता । अत: पर द्रव्यों तथा उनके 
प्रति अनुराग का त्याग होना नितान्त आवश्यक है । 

तात्परय यह कि आगम में जो रागादि भाव का कर्त्ता कहीं पुद्गल 
कम को और कहीं जीव को कहा गया है--उसमें विरोध नहीं समझ्षना 
चाहिए । निभित्त की दुष्टि से पुदूगल कर्म रागादि भाव का कर्त्ता कहा 
जाता है और उपादान की दृष्टि से जीब ही उनका कर्त्ता है; क्योंकि 
रागादि भाव जीव के ही हैं, जीव में हो उत्पन्न होते हैं और जीव ही राग 
देष भाव रूप परिणमन कर रागी द्वेषी बनता है तथा संसार परिभ्रमण भी 
इसीक फलस्वरूप करता है । 

( २८६ ) 
अध: कर्मादि दोषों का ज्ञानी अकर्त्ता है 
आधाकम्मादीया पोग्गलदव्बस्स जे इमे दोसा । 
किह ते कुव्बदि णाणो पर दव्बगुणा दु जे णिव्चं ॥॥२८६॥। 
२८६[१ 

अंध:ः कर्मे-उद्देशिकादि जो आहाराश्चित दोष विशेष ॥ 

पुदूगल के आश्रित वर्णित हें ज्ञानी इन्हें न करता लेश ॥ 
अन्य वस्तु के गुण दोषों का कर्त्ता नहिं होता है अन्य । 

जड़ पुदूगल आश्रित दोषों की आत्म कत्तु ता है ध्रमजन्य ।। 
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२८६/२ 
हीन पाप कर्माजित घन से असन पान जो हो निष्पन्त । 
बही निरूपित है आगम में अधः कर्म संज्ञा सम्पन्न ।॥। 
पर निमित्त निर्मित समस्त ही असन पान उद्देशिक जान। 
इन पर द्रव्य भाव का कर्त्ता ज्ञानी कैसे है? मतिमान॥। 
भावाथथे:-- आगम में साधु के लिए आहार सम्बन्धी अध: कर्म और 
उदहिष्ट (उद्देशिक) नामा दो दोषों का कथन किया गया है। ये दोनों 
दोष पुदूगल के आश्रित होते हैं । अन्य वस्तु के गुणों या दोषों का अन्य 
द्रव्य कर्ता नहीं हो सकता । अतः पुद्गलाश्रित दोषों का ज्ञानी कर्त्ता कंसे 
हो सकता है । 
जो आहार (भोजन सामग्री) अन्याय और पाप कर्म क्रियाओं द्वारा 
उपाणित धन से निष्पादित होता है वह अध: कर्म (पाप कर्म) से दूषित 
आहार कहलाता है | तथा जो आहार दूसरों के उद्देश्य से बनाया जाता 
है. वह उद्देशिक आहार कहलाता है। ,अतः आहार दृषित होता है--न 
कि ज्ञानी । 
( २८७ ) 
आधाकम्म॑ उद्देसियं च पोग्गलसयं इस दव्य । 
किह त॑ सम होदि कद जं णिच्चमचेदनं वुत्त ॥॥२८७॥॥ 
२८७|१ 
अध: कर्म उद्देशिकादि आहार मात्र पुद्गल परिणाम । 
दोष तदाश्रित अपने कंसे निइपचय कर हो सकते वाम ॥। 
ज्ञानी मन वच तन कृत कारित मोदन से कर तत्परिहार । 
किचित्‌ राग द्वेष नहि करता असन पान में रह अविकार ॥। 
२८७/२ 
अधः कर्म से उत्पादित हो या उद्देशिक हो आहार। 
ज्ञानी की निश्चय सुदृष्टि में पुद्गल उनका है आधार ॥॥ 
ज्ञानी कृत कंस हो सकता जो कि प्रकट पुदूगल परिणाम । 
थों विज्ञान विभव बल ज्ञानी बंध न कर पाता विश्वास ॥ 
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भावार्थ:--- अध: कर्म और उद्देशिक--ये दोनों प्रकार के आहार 
पुदगल द्रव्य की परिणतियां हैं। और निश्चय से पुदुगल की परिणतियां 
ज्ञानी (आत्मा) की कंसे कही जा सकती |है ? ज्ञानी साधु मन वचन काय 
और कृतकारित अनुमोदना से उस आहार को बाँछा का परित्याग करता 
हुआ जसन पान में किलित भी बाँछा नहीं करता । 

आहार अधघ: कर्म से यदि उत्पादित हो या उद्देशिक हों (या निर्दोष 
हो) ज्ञानो की दृष्टि में आहार मात्र पुद्गल की परणतियां रहा 
करती हैं । आहार का आधार पुद्गल है--में नहीं हूँ ऐसा भेद ज्ञान द्वारा 
जानता ज्ञानी वंत्र को प्राप्त नहीं होता । 

२८७३ 

ज्ञानी साधु निरीह वृत्ति रख करता जो आहार विहार-। 

उससे उसे बंध नहिं होता जिनवाणी करती तिर्धार।। 


आहारादि क्रिया में होता जो प्रमाद किचित्‌ तत्काल-। 
उससे उसे बंध भी किचित्‌ होता है, नहिं कितु विशाल ॥ 
भावाथथे:-- यत: ज्ञानों साधु अनाकॉक्ष भाव से आहार-विहार 
करता है उससे उसे बंध नहीं होता; किन्तु आहारादि क्रिया में जो 
'किचित्‌ मात्रा में प्रमाद होता है उससे छसे उस मात्रा में बंध भी होता 
है; किन्तु विशाल बंध नहीं होता । 
२८७[४ 
वह नगण्य होने से उसको गौण कर कहा है निरबंन्ध । 
अनंतानुबंधी बिन जेसे अविरत सम्यर्दृष्टि अबन्ध ।॥ 
हो निश्चित अनंत भव कारण का सुदृष्टि जन में अवसान । 
इसी दृष्टि को मुख्य कर कहा है अबंध सदृदृष्टि, निदान ॥ 
भावार्थ:-- यत: ज्ञानी साधु को आहारादि क्रिया करते समय 
प्रमादजन्य किचित्‌ नगण्य कर्म का बंध होता है अत: इस बंध को गौण 
करते हुए निर्वन्ध कहा है--जेसे अविरत सम्यरदृष्टि को पूर्व में निर्बन्ध 
'कहा था--वह इस दृष्टि से कि उसके अनन्त संसार परिक्षमण का मुख्य 
कारण अनन्तानुबंधी कषाय का अभाव हो जाने से विशाल कर्मों का बंध 
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नहीं होता; किन्तु अप्रस्थास्यानादि कपायों के भाव द्वारा बंध तो होता ही 
है, परन्तु वह मुक्ति मार्ग को दृष्टि से भगष्य है । इस प्रकार यहाँ ज्ञानी 
साधू को आहार के विषय में निर्बन्ध' जो कहा गया है वह भी भेद विज्ञान 
की दृष्टि एवं विरत भाव की मुख्यता से जानना चाहिए । वस्तुतः आहार 
बंध का कारण न होकर प्रमाद ही बंध का कारण होता है । 
२८७|५ 
उक्त कथन के सम्बन्ध में एक अन्य श्रम का निराकरण 

इससे यह न समझना-ज्ञानी करता है उदिष्टाहार । 

या कि पापकर्माजित धन कृत भुक्ति ग्रहण करता स्वीकार ।। 


जान मान करता सदोष यदि वह उहिष्टाहार विहार । 
तन्निमित्त संयम विहीन' बन मार्गेश्रष्ट हो वह सविकार।॥। 


भावाथ:--- उक्त कथन का यह विपरीत अर्थ न लगा लेना चाहिए 
कि ज्ञानी उक्त भेद विज्ञान की ओट लेकर उदिष्टाहार या अधः कमे से 
दूषित आहार ग्रहण करता रहता है; क्योंकि यदि जानबूझ कर उद्दिष्टा- 
हारादि ग्रहण करता है तो तब वह तत्काल असंयमी बनकर मार्ग 'अ्रष्ट 
हो जाता है | तात्पय यह है कि निश्चय और व्यवहार दृष्टि में कथन' 
भिन्न भिन्न रूप में किया गया है कहीं व्यवहार दृष्टि की मुख्यता से और 
कहीं निश्चय की मुख्यता से । एक दृष्टि की मुख्यता से किये गये कथन में 
दूसरी दृष्टि का कथत गौण हो जाता है--सर्वथा निषिद्ध नहीं। यदि 
ऐसा न हो तो ज्ञानी फिर अभक्ष्यादि को भी पुदूगल के विकार और दोष 
मानकर उन्हें भक्षण करता हुआ स्वयं को निर्दोष मान स्वच्छन्द बन 
जावेगा और मार्ग भ्रष्ट होकर कर्म बँध करता हुआ संसार परिध्रमण 
का ही पात्र होगा । 
२८७/६ 
सारांश 
अन्य द्रव्य भकधणित होते जितने विकृत भाव नि:शेष-। 
आत्म भिन्‍न कह दरशाई है यहाँ शुक्तिषिचिय दृष्टि विशेष ।। 
शुद्ध नयाश्रित ज्ञानी में नित जाग्रत रहता परम विवेक । 
अतः न बंधक प्रतिपादित हें आहारादि क्रिया निःशेष ॥॥ 
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 भावार्थ:-- अन्य द्रव्याश्रित या आत्मभावाश्रित जितने भो दोष हैं 
जानी उन्हें निश्चय नय से आत्मभिन्न जानता है । इसीलिए शुद्ध नयाश्रितत 
ज्ञाती रागादि विकारों को तहीं करता; क्योंकि उसमे विवेक सदा जाग्रत 
रहता है और इससे उसे कर्म बंध नहीं होता--आहारादि क्रिया करते हुए 
भी रागादि भाव के अभाव में उसे निबंन्ध कहा गया है| किन्तु इसका यह 
अर्थ नहीं लगा लेना चाहिए कि ज्ञानी अपने ज्ञान के गये में आकर यद्वा 
तद्ा स्वछन्द प्रवृत्ति कर अधिवेकी जीव की भाँति व्यवहार धर्म के पालन 
से विमृख हो जाता है। यदि ऐसा करेगा तो वह अज्ञानी बनकर बंध करता 
हुआ संसार परिभ्रमण ही करतारहेगा । 


इति बंधाधिकार: 


समयसार-वैधव | २३१ 
अथ मोक्षाधिका र: 


६ २८८ ) 
बंध के ज्ञान मात्र से मोक्ष नहीं-इसका दुृष्टांत द्वारा समर्थन 
जह॒णाम कोबि पुरिसो बंधणयम्हि चिरकालपडिबद़ो _। 
तिव्यं॑ मंद सहाव॑ काल च वियाणदे तस्स॥२८८॥। 
लोह ख़्ूंखला बद्ध पड़ा इक- 
कारागह में जन संम्रांत । 
मुदु-कठो र, दृढ़ शिथिल बंध की 
सर्वे स्थिति संज्ञात नितांत ॥॥ 
यों युग बीते पारतन्त््य में 
पीड़ाओं का सहते भार-। 
मुक्ति हेतु फिर भी न यत्न कर 
वह रहता है बंध चितार । 
भावाथे:--- एक भला आदमी लोहे की सांखलों से जकड़ा हुआ' 
किसी कारागृह (जेल) में पड़ा हुआ है । उसे अपने बंधन की दढ़ता या 
शिथिलता तथा कोमलता और कठोरता भली भाँति ज्ञात है । इस प्रकार 
कारागृह में पड़े हुए एवं परतन्त्रता जन्य दुखों का भार वहन करते हुए 
उसे युग बीत गए हें; किन्तु यह बन्धन से मुक्त होने का तो कोई प्रयत्न 
करता नहीं; केवल यह विचारता रहता है कि में बन्धन में पड़ा हुआ हूँ । 
( २८९-२९०) 
उक्त कथन' का शेषांश 
जदि णवि कुव्यदि छेद ण स्‌ स्वदे तेण बंधणवसो सं । 
कालेण दु बहुगेण वि ण सो णरो पावदि विभोकस (।२८९।। 
इय कम्सबंधणाणं परदेसपयडिट्ठिदोय अणुभागं । 
जाजतो थविण भुचज्चदि मुच्चवि सन्ये जदि जिसुद्धों ॥२९०॥॥ 


हा २३२ है . स्रमयेसो र-वेशेव 
एवं यूग यूगांत में भी वह 
केसे हो सकता स्वाधीन ? 
लोह शंखला काट यत्न कर 
नहिं यावत्‌ हो बंध विहीन । 
त्यों यदि प्रकृति प्रदेश स्थिति- 
अनुभाग बंध सब हों संज्ञात-। 
फिर भी यत्न' किये विन क्मों- 
का दृढ़ बंध न कटता भ्रात ! 
भावार्थ:--- इस प्रकार विचार करते हुए घह बन्दीगृह में युगों तक 
पड़ा रहने वाला व्यक्ति जब तक लोह की जंजीरों को नहीं काटेगा या 
कटवाएगा तब तक स्वतन्त्र नहीं हो सकता है। उसी प्रकार कर्मों के प्रकृति, 
प्रदेश, स्थिति और अनुभाग इन चारों प्रकार के बन्धनों को भली भांति 
जानता हुआ व्यक्ति भी बिना प्रयत्न-पुरुषार्थ-किये बन्ध के ज्ञान मात्र से 
स्वतन्त्र नहीं हो सकता ! 
( २९१ ) 
उक्त कथन का और भो समर्थन 
जह॒बंधण चितंतो बंधम बद्धो ण पावदि विमोक्‍्खं । 
तह बंधे चितंतों जोबो वि ण पावदि विमोक्‍्खं ॥॥२९१॥ 
यथा बंध के चिंतन से नहि- 
कटती लोह श्रृंखला रंच । 
त्यों ही कर्म बंध छेदन बिन 
चिंतन से हो मुक्ति न (रंच ।॥ 
भावार्थ:-- जैसे कारागृह में लोह श्वृंखलाओं को तोड़े बिना बन्दी 
स्वतन्त्न नहीं होता वेसे हो कर्म बन्धन को तोड़े बिना जीव भी बन्धन के 
चितन मात्र से मुक्‍त नहीं हो जाता । 


. स्मंभसास-वैभव, रह३ . 
द द | २९२ गज । 
कर्म बन्ध के नाश से हो मोक्ष होता है 
जह बंध छेत्तूण य ब्ंधनबड़ो दु पावदि विसोक्स । 
तह बंधे छेत्तन य जीवों संपायदि विमोक्खं ॥२९२॥१ 
यदि वह बंधन बद्ध काट दे» 
पग्र में पड़ी बेड़ियाँ हीन । 
तब होकर उन्मुक्त विचरता-- 
यत्न तत्न॒ सर्वत्र प्रवीण ॥ 
त्यों चेतन पावन समाधि सज 
कर्म बंध का कर अवसान-। 
अनुपम अचल अमल अविनाशी- 
पाता पावन पद निर्वाण ॥ 
भाजार्थ:-- जैसे लोह श्र खलाओं से बेधा हुआ वही व्यक्ति अपनी 
लोह शंखला को काट कर ही स्वतन्त्र होता है वेसे ही आत्मा भी कमे 


बन्धन को सम्यग्दशेंन ज्ञान चारित स्वरूप समांधि में लोनता से काटकर 
मुक्त होता है । 


( २९३ ) 
कम बन्धन' का नाश कौन करता है ? 


बंधाणं च सहावं वियाणि दूं अप्पणो सहावं॑ च॑ । 
बंधेसु जो विरज्जदि सो कम्म विमोक्खर्ण कुणदि ॥२९३॥। 
बंधन एवं आत्म तत्व को 
पृथक्‌ पृथक्‌ सम्यक्‌ पहिचान-। 
बंध दुःख का हेतु जानकर 
जानें स्वात्म शांति सुख खान ।। 
बंध विरत हो मुनि दृढ़ता से 
कांटे विकट कर्म जंजीर । 


' श्३४ समग्रसार-वैभव 


परमानंदसयी  अविनाशी 
पाता मुक्ति वही नर वीर॥ 
भाार्थ:--- जब यह जीब आत्मा और बन्ध के स्वरूष को भली 
भाँति जानकर और यह मानकर कि मेरे दुखों का कारण यही कर्म बन्धन 
है---जबकि आत्मा ज्ञानानन्द स्वभावी शान्त स्वरूप है-- बन्ध से विमुख 
होकर कर्मों के बन्धन को दृढ़ता से काट देता है तब ही मुक्ति के स्वातंत्रय 
सुख को प्राप्त होता है । 


( २९४-२९५ ) 
बन्ध और आत्मा को पृथक्‌ कैसे जाना जावे ? 
जोबो बंधों य तहा छिज्जंति सलक्खणेहि णियर्दोह । 
पष्णाछेदणएण.. दु छिण्णा णाणत्तमावण्णा ॥॥२९४॥। 
जीवो बंधो य तहा छिज्जंति सलक्खणेहि णियदेहि । 
बंधो छेदेदव्]यों सुद्धो अप्पाय घेत्तव्वो ॥२९५॥॥ 


नियत स्व लक्षण से विभिन्‍नता- 
प्रश्ञा-कृत होती है सिद्ध । 
बद्ध कर्म जड़ भाव लिये हैं 
ज्ञाममयी चेतन्य प्रसिद्ध ॥ 
बंधन निश्चित पारतन्तव्य का 
ही प्रतीक है दुख की खान। 
अतः हेय हूँ, किंतु स्वात्म है- 
उपादेय सुख शांति निधान ।॥ 
भावार्थ:-- प्रज्ञा अर्थात्‌ भेद विज्ञान पूर्वक विवेक, बुद्धि के बल से 
यह सिद्ध है कि आत्मा ज्ञानानंद स्वभावी चैतन्य स्वरूप है और ये बंधे हुए 


कर्म पौद्गलिक जड़ स्वरूप हें तथा इन दोनों का बंधन ही परतंत्रता का _ 


कारण होने से दुखदायक है। अतः बंध हेय और आत्मा की स्वतन्त्रता 
उपादेय है । 


.  सममसारबीभव २श्५ 
' (२९६ ) 
शुद्धात्म स्वरूप को ग्रहण कंसे किया जावे ? 
किह सो घेप्पदि अप्पा पण्णाएं सोदु धेप्पदे अप्पा । 
अह पण्णाइ बिहत्तो तह पण्णाएवं घेत्तव्यों ॥२९६।। 
भगवन्‌ ! शुद्ध स्वात्म हम कैंसे- 
ग्रहण करें सम्यक्‌ निर्धार ? 
भव्य ! सदा प्रज्ञा द्वारा ही- 
आत्म ग्राह्म होता अविकार ॥। 
भिन्‍न ज्ञात ज्यों हुआ बंध से- 
आत्म तत्व अनुपम अभिराम-।॥ 
प्रजा से ही ग्रहण करो त्यों- 
तब विशुद्ध चिद्रप ललाम ॥। 
भावार्थ :--- हें भगवन्‌ ! अनादिकाल से आत्मा और कर्मो' के मिले 
रहने से हम शुद्धात्मा की पहचान कैसे करें ? 
हैं भव्य ! आत्मा के शुद्ध स्वरूप को पहिचान केवल प्रज्ञा-भेद 
ज्ञान पूर्वक होने वाले विवेक से ही हो सकती है । जैसे आत्म-तत्व की बन्ध 
से भिन्नता प्रश्ञा से ज्ञात होती है उसी प्रकार प्रज्ञा से ही अपने शुद्ध चिद्रप 
(शुद्धात्म स्वरूप ) को ग्रहण करो । 
( २९७ ) 
में क्‍या हूँ ? 
पण्णाए घेत्तव्वों जो चेदा सो अहूं तु णिच्छयदों । 
अवसेसा जे भावा ते मज्म परे त्ति णादव्यों ॥॥२९७॥। 
प्रश्चा से जो ग्रहण किया है- 
सच्चिद्रप स्वस्थ अम्लान-। 
में ही हैँ वह वस्तु तत्वतः 
... पर ज्योति विज्ञान निघान ॥। 


9 तमयतारजीणक 
. मम स्वभाव से सर्वे भिन्‍न है- 
..._ राभादिक परिणाम मलीन । 
. में निज कर निज में निज के ही- 
लिये ग्रहण के योग्य प्रवीण ॥ 
आवार्थ:-- प्रज्ञा के द्वारा ग्रहण किया गया जो चेंतन्य स्वरूप आत्मा 
बही में हुँ ओर रागादिक भलिन भाव मेरे स्वभाव से भिन्न हैं। में तो 
अपने में अपने द्वारा अपने लिए ग्रहण करने योग्य शुद्ध आत्म तत्व हूँ । 
( २९८ ) 
में और क्या हूँ ? 
पष्णाए घेत्तव्वो जो दट्ठा सो अहं तुणिच्छयदों । 
अबसेसा जे भावा ते मज्ञा परेत्ति णावब्या ।॥२९८॥। 
प्रश्ा से जो ग्रहण किया वह 
दृष्टा भी में हूँ स्वाधीन। 
चित्स्वभाव से सकल भिन्‍न हैं 
वेभाविक परिणाम मलीन ।। 
ये विकार विड्रूप लिये हैं 
ज्वर वत्‌ दुःखमयी साकार । 
में चेतन चिंद्‌ ब्रह्म चिरंतन 
परमानंद मयी अविकार ॥। 
भावार्थ:-- प्रज्ञा के द्वारा ग्रहण किया गया जो तत्व बह दृष्टा 
भी में ही हूँ । मेरे चेतन्य स्वभाव से राग, द्वेष, क्रोध मानादि समस्त 
विभाव भिन्न हैं; क्योंकि वे सब, ज्वर क॑ समान आत्मा को आकुलता 
उत्पादक होने से दुखदायी हें। में तो चिद्‌ ब्रह्म शानानन्द स्वभावी' निधिकार 
चेतन हूँ । 
( २९९ ) 
उक्त कथन का और भी समर्थन 
पष्णाएं घेतव्वों जोणादा सां अहूं तु णिच्छहदो । 
अवसेसा जे भावा ते सज्स परे लि णादव्यो ॥२९९॥। 


समयसार-वैभग ह २३७ 


_ भ्ज्ञा से ग्रहीत में ही हूँ- 
ज्ञाता भी 'निःशंक ललाम। 
मुझ से भिन्‍न भाव सब पर हें 
में हूँ निविकार निष्काम ॥ 
भावा्:--- प्रज्ञा द्वारा जो तत्व ग्रहण करने में आया है वह ज्ञान 
स्वरूप ज्ञाता में ही हूँ । मुझसे भिन्न जितने भी विकारी भाव हें वे सब पर 
हैं। में विकार रहित शुद्ध चंतन्य मात्र (निश्चय से) हूँ । 
( ३०० ) 
कोणास भण्णज्ज बुहो णादुं सब्बे पराइए भाजे । 
सज्ञमिणं ति य वय्णं जाणंतो अप्पर्ण. सुद्ध ॥।३००।॥। 
३००१ 
कौन विवेकी जान स्वयं को अन्य द्रव्य भावों से भिन्‍न- । 
यह मानेगा और कहेगा मुझ से हें जड़ भाव अभिन्‍न ।॥ 
ऐसा कोन विवेकी पुरुष है जो स्वयं को पर द्वव्यों और उनके भावों 
से स्वयं को भिन्न मानता हुआ भी उन्हें अपना मानेगा और कहेगा कि ये 
मर हू । 
३०० रे 
सम्बोधन 
शुद्ध बुद्ध ज्ञायक स्वभाव तू एक बार अनुभव कर आत ! 
तब कल्याण इसी में निश्चित-यही मुक्ति का पथ अवदात ॥॥ 
निज स्वरूप का ज्ञान किये बिन चेतन भटक रहा भव-प्रांत । 
मोहराग द्वेषादि विकृति वश बंधन में फेंस बना अशांत ।। 
भावाय:-- हू आत्मन्‌ ! तू अपने शुद्ध ज्ञायक स्वभाव का एक बार 
सो अनुभव कर । तेरा कल्याण इसी में मिहित है। यही मुक्ति का पवित्र 


भार्य भी है। इसको जाने बिना पर क्स्तु में राग, हेष कर तू संसार में 
अनादि काले से भटक रहा और दुखो हो रहा है । 


श्डेट समयसार-वैभव 


( ३०१ ) 
अपराधी जीव बंधता और निरप्राध मुक्त होता है 


थेयादी अपराहे कुव्वदि जो सो ससंकिदों होदी । 
मा कज्ये हूं केणवि चोरोत्ति जणम्हि वियरंतो ।॥३० ११ 
चौयें आदि अपराध शील जन- 
कर कुकर्म पाता नहिं शांति। 
कहीं न बाँधा मारा जाऊ- 
यों रहती मन घोर अशांति | 
जहाँ कही जाता - रहता है- 
आशंकाओं से आक्रांत । 
सहज हि मन में परितापों से- 
पीड़ित रहता सतत अशांत॥॥ 
भावार्थ --- चोरी, कुशल आदि पापों के करने का जिसको व्यसन 
होता है वह व्यवित उन्हें करके कभी शान्ति नहीं पाता; क्योंकि अपराधी 
के मन में सदा यह आशंका बनी रहती है कि कहीं में बांधा मारा न जाऊँ। 
वह जहाँ भी जाता है शंकाओं से घिरा रह कर आकुल-व्याकुल ही बना 
रहता है। 
( ३०४-३०३ ) 
उक्त कथन की और भी पुष्टि 
जो ण कुणदि;: अवराहे सो णिर्संको जणवदे भमदि । 
णवि तरस वज्यिदु ज चिता उप्पज्जदि कदावि ॥|३०२॥ 
एबं हि सावराहो वश्झामि अहं तु संकिदो चेदा । 
जो पुण णिहावराहो णिस्संको हूं ण वज्यामि ३० ३।। 
जो धर्मी अपराध न करता 
वह रहता सर्वत्र निशंक । 
देश विदेश विचारता, उसको- 
रोके कौन जान निकलंक ।। 


'समयसारन्‍नवैभव २३९ 


त्यों चेतन बंधन में पड़ता 
जब भी करता वह अंपराध। 
निरप्राध रह वही मुक्ति पा 
करता पूर्ण आत्म की साध ॥ 
भावार्थ:--- जो व्यक्ति अपराध नहीं करता वह सदा सब्वत्न निःशंक 
और निराकुल रहता है--वह देश में रहे या विदेश में--उसको निष्कलंक 
जानकर कोई भी रोक टोक नहीं करता । उसी प्रकार यह आत्मा भी जब 
अपने शान स्वभाव से च्युत (भ्रष्ट) होकर अपराधी (रागी ढ्वेषी) या 
चापाचारी बनता है तब कर्म बंधन में पडता और निरफ्राध रहकर शाँति 
तथा मुक्ति को प्राप्त होता है । 
( ३०४-३०५ ) 
अपराध अपराधी और निरपराधी का स्पष्टीकरण 
संसिद्धि राधसि्ं साधिदमाराधिदं च एयट्ठं । 
अवगदराधी जो खलु चेंदा सो होदि अबराधो ॥॥३०४॥ 
जो पुण णिरावराधो चेदा णिस्संकिदों दु सो होदि । 
आराहणाइ णिच्चई बंट्टदि अहमिदि वियाणंतो ॥३०५।॥ 
राध, सिद्ध, साधित, आराधित 
या संसिद्धि आदि सब नाम। 
एक अर्थ वाचक हें - इनमें 
अथ भिन्‍नता तनिक न वाम ॥। 
कर पर का परिहार - स्वात्म की 
सिद्धि साधना ही है राध। 
जो हो राध रहित वह निश्चित- 
ही कहलाता है अपराध ॥ 
तिरपराध चेतन रहता है - 
सतत निश्ंक और स्वाधीन-॥ 





हल कह ह 
. निज को शुद्ध अनुभवित्त कर वह द 
निज में ही रमता अमलीन ॥। 


भावार्थ :---. राध, सिद्ध, साधित, आराधित, संसिद्धि, आदि सब 
नाम एकार्थ वाचक हें जिनका अथ है सम्पूर्ण विकारों को त्यागकर आत्मा 
. की साधना करना । जो आत्मा को शुद्ध करने की क्रिया है वही राध 
कहलाती है । और राघ रहित अर्थात्‌ आत्म सिद्धि के विपरीय जो क्रियाएँ 
हैं वे सब अपराध हैं । निरपराध व्यक्ति ही सदा निःशंक रहता है ओर 
वही आत्म स्वरूप में रमण करत। है । निरपराधी आत्मा जो स्वरूप में 
लीन है उच्ते प्रतिकरमण करने का विकल्प विष कुंभ के समान है । 
विष कुम्भ क्‍या है ? इसका स्पष्टीकरण आगे पढ़िय । 
( ३०६-३०७ ) 
विष कुम्भ और अमृत कुम्भ 
पड़िकमर्ण पडिसरणं पडिहरणं धारणा णिपत्तो य । 
जिंदा गरुह सोही अटठाबिहो होदि बविसकुंभो १३०६॥ 
अपिडकसणसपडिसरणसप्पडिहारों अधारणा चेव । 
अभियत्तोी ये अणिदागरहासोही अमयकुंभो ॥३०७॥४ 
३०६ 
प्रति क्रमण, प्रतिसरण, धारणा, 
निंदा गहा और निवत्ति। 
शूद्धि तथा परिहार अष्ट विधि- 
है विष कुंभ सदा चिद्‌ वत्ति ॥ 
३०७/१ 
अप्रति-क्रमणा निदा गहाँ वा अधारणा निःपरिहार। 
वा अनिवृत्ति अशुद्धि ये कहें अमृत कुंभ मुनि जीवन सार ॥ 
यतः: स्वानुभव रत रहता जन निविकल्प बन निज रस लीन । 
उपयु क्‍त सम्पूर्ण कथन भी उसे लक्ष्य कर किया प्रवीण! 


समदेसार-जभक.. ; २४१ 
३०७२ 
प्रतिक्रमणा प्रतिक्रमण आदि कृत जब तक हैं संकल्प विकल्प । 
' तब तक कर्म बंध होता है अंत न यावत्‌ अंतर्जल्प ॥ 
में हूँ प्रतिकरमण का कर्त्ता' यों जागृत हो जब अभिमान | 
आत्म साधना की न गंध तब रहती, होता बंध निदान ॥। 
३०७/३ 
यह न समझना प्रतिक्रमणादिक सर्व दृष्टि हें धर्म विरुद्ध । 
यत: विकल्प दशा में मनि को वे आवश्यक हें अविरुद्ध ॥। 
हो जाने पर दोष न करता यदि मृुत्ति प्रति क्रमण कर शुद्धि । 
है सविकल्प दशा में यदि वह तब म॒नि ही न रहा दुबुं दि ।। 
३०७/४ 
परम समाधि दशा में होते सकल शुभाशुभ भाव विलीन । 
व्यवहाराश्रित धर्म क्रिया सब हो जाती निरचय में लीन ॥ 
स्वानुभूति में रमण करें या प्रत्तिक्रमण में देवें ध्यान? 
स्वानुभूति तज प्रतिक्रमण में चित्त वृत्ति ही पतन महान ॥। 
भादाये:-- प्रतिक्रमण, प्रतिसरण, धारणा, निन्‍्दा, गा, निवृत्ति, 
शुद्धि तथा परिहार ये आठ प्रकार के भाव विष कुम्भ कहलाते हें---उन 
मुनियों क॑ लिए जो ज्ञानी बनकर स्वानुभव का रसपान करते हुए शुद्धो- 
पयोग में मस्न हैं । यत्त: प्रतिक्रमण करने का विकल्प करना जबकि व्यक्ति 
शुद्धो पयोग की दशा में निविकल्प समाधि में लोन होरहा हो--उच्च दशा 
से हीन दशा को प्राप्त होना है-जों आत्मोत्थान की दुष्टि से पतन का 
कारण है । 
अप्रतिक्रमण, अप्रतिसरण, अधारण, अनिन्‍्दा, अगर्हा, अनिवृत्ति, 
अशुद्धि तथा अपरिहार ये अमृत कुम्भ हें--जो ज्ञानी, समाधिस्थ मुनि के 
जीवन में श्रेयस्कर हैं । क्योकि स्वानभूति में लीन होकर ही मानव निधि- 
कल्प बनकर ज्ञानानन्द को प्राप्त करता है, इसीलिये उसकी दृष्टि से 


८4004 को विष कुम्भ और अप्रतिक्रमणादि को अमृत कुम्भ 
कहा है । 


रर. ह समयझार-वैभव 
प्रतिक्रमण या अप्रतिक्रमण के संकल्प-विकल्प जब तक मत में रहा 
करते हैं तब तक कर्मों का बंध हुआ करता है भले ही वह शुभ कर्मों का 
होता हो। में प्रतिक्रमण का कर्ता हूँ, इस प्रकार कत्तु त्व का अभिमान 
जब मन में जागृत होता है तब आत्म साधना समाप्त होकर कर्म बंध 
होने लगता है । 
उपय कत कथन से यह न समझ लेना चाहिए कि प्रतिक्रमण प्रत्या- 
ख्यानादि करता सभी दुष्टियों और सबके लिए पतन का कारण या धर्म 
विरुद्ध हैं । इन्हें निविकल्प शुद्धोपयोग की दशा को त्थागकर--जों कि 
साधक की सर्वोच्च और निर्वंध दशा है- प्रतिक्रमणादि रूप सविकल्प दशा 
में आना--ऊपर से नीचे गिरना है अतः: निरविकतल्प समाधि को परित्याग 
कर सबिकल्प बन प्रतिक्रमणादि करने हेतु साधक को निरुत्साहित करने क 
लिए उक्त कथन जानना चाहिए । उच्च श्रेणी की अपेक्षा जधन्य श्रेणी हेय 
है। किन्तु जब साधक (मुनि) सक्‍्किल्प दशा में हो तो उसे दोष 
हो जाने पर प्रतिक्ररण करना हेय ने होकर उपादेय--अर्थात्‌ आवश्यक 
और अनिवार्य है । यह प्रतिक्रमण दोषी मुनि को पतन का कारण न होकर 
आत्मशुद्धि का साधन है । यदि दोष के दृष्टि में आजाने पर भी वह प्रति- 
क्रमण नहीं करेगा तो स्वछन्द वृत्ति धारण कर लेने से वह मुनि मार्ग से 


भ्रष्ट ही होगा । 


परम समाधि में लीन हो जाने से निविकल्प दशा में व्यवहार धर्म 
संबंधी सभी क्रियाएँ और भाव निश्चय में बिलीन हो जाते हें । परम 
समाधि-निविकल्प दशा में ल'न साधु स्वरूप में रमण करे या प्रतिक्रमण 
करने की बात सोचे ? स्वानुभूति रमण परित्याग कर प्रतिक्रमणादि करने 
का विकल्प करना तो साधु का पतन ही कहा जाएगा । जैसे मन्दिर की 
: सीढ़ियाँ चढ़ने वाला उत्थान की ओर एवं उतरने वाला पतन की ओर हो' 
माना जाता है। उसी प्रकार भावों की दृष्टि से उत्थान पतन जानना 
चाहिए । 


इति मोक्षाधिकार 


समबसार-बैभव | े २४३ 


अथ सर्व विछुद्ध ज्ञानाधिकारः . 
( ३०८ ) 
'ब्रथियं ज॑ं उप्पज्जदि गुणेहि तं तेहि जाण दु अणण्णं । 
 जहकडयादोहि दु य पज्जाए हि. कणयमणण्णमिह ॥३३०८।॥। 
जिन आत्मीय गुणों से होता ह 
स्वतः प्रत्येक द्रव्य निष्पन्न । 
वह उनसे अनन्य ही होता 
गुण न द्रव्य से होते भिन्‍न।॥॥ 
स्वर्ण मुद्रिका आदि रूप धर 
ज्यों परिणमता विविध प्रकार । 
निश्चित ही वे मुद्रिकादि सब 
स्वर्णणयी होते साकार ॥। 
भावार्थ :-- जीवादि द्रव्य जिन-जिन आत्मीय गुणों से निष्पादित हें 
वे गुण सब उनसे अभिन्न ही होते हें--गुण द्रव्य से भिन्न नहीं होते । उसी 
प्रकार द्रव्य की पर्यायें भी उससे भिन्न नहीं होतीं | जैसे सोना जब कड़ा 
और या अंगूठी (म॒द्रिका) का रूप धारण करता है तब उसकी कड़ा आदि 
पर्णयें उससे भिन्न नहीं होतीं-त हो सकती; अन्यथा पर्यायें स्वयं द्रव्य बन 
जावेगी और बिना किसी पर्याय के सोना भी टिक न सकंगा । 
( ३०९ ) 
जीवस्साजीवस्स य जे परिणामा दु देसिदा सुत्ते । 
त॑ जीवसमजीब वा तेहिमणण्णं_ वियाणाहि ।॥३०९॥। 
जीवाजीव द्रव्य में होते 
जो जो भी परिणाम विभिन्न । 
वे उनसे अनन्य ही होते 
पर्यायों से द्रव्य न भिन्‍न | 
अभिप्राय यह है कि द्रव्य नित 
कहलाता गण परय्ययवान्‌ । 


५० समयसार-बैभव 
अतः: सहज तादात्म्य द्वव्य- 
गुण पर्यय में है सूत्र प्रमाण ।। 

.. आावार्थ:-- उसी प्रकार जीव और अजीव द्रव्य में भीजों जो 
परिणाम होते हैं वे उनसे अनन्य ही जानना चाहिए क्योंकि द्रव्यों को गुण 
पर्याववान्‌ कहा गया है जो उनमें तादात्म्य संबंध से रहते हैं । 

( ३१० ) 
जीव द्रव्य किसी का कार्य या कारण नहीं है 
ज कदराचिधविउप्पण्णो जम्हाकज्जं ण तेण सो आदा । 
उप्पादेदि ण किचियि कारणमधि तेण ण सो होदि ॥॥३१०॥। 
यतः कभी भी नहीं किसी से- 
जीव द्रव्य होता उत्पन्न । 
अतः: काये वह नहीं किसी का 
बंधु ! न हो सकता निष्पन्न ।। 
तथा जीव नहिं अन्य द्रव्य या 
गुण का करता है निर्माण। 
अत: न कारण भी वह पर का 
मान्य किया जाता, मतिमान्‌ ।। 
भावार्थ :--- यत: जोंव द्रब्य अन्य द्रव्य से उत्पन्न नहीं होता अतः वह 
किसी द्रव्य का कार्य नहीं है और न जीव द्रव्य किसी अन्‍य द्रव्य या उसके 
गण पर्याओं का उत्पादक है अतः बहू किसी का कारण भी नहीं है । 
( रै११ ) 
कारण कार्य का व्यवहार कहाँ होता है ? 
कसम पडुच्च कत्ता कत्तारं तह पड़च्च कस्साणि । 
उप्पज्जंते णियमा सिद्धों णदिस्सदे. अण्णा ॥३११॥ 
कर्माश्नित कर्त्ता, कर्त्तोाश्रित - 
कर्म नियम से हों निष्पन्न । 


हो सकता निश्चित न अन्यथा-- 
कर्ता कर्म भाव  सम्पल्न ॥। 
कर्म बिना कर्त्ता :नहिं संभव 
 त्यों न कत्तु बिन कम विचार । 
: परस्पराश्चित ही होता है - 
कर्त्ता और कर्म व्यवहार ॥ 


भावा्ें:-- कर्त्ता कर्म (कार्य) के आश्रित है--जब कर्म होगा तभी 
उनका कोई कर्त्ता कहलायेगा और कम कर्त्ता के आश्रित है । कर्ता होगा 
तभी वह उसका कर्म कहलावेगा । बिना कम के कर्त्ता और कर्ता के बिना 
कर्म का व्यवहार नहीं हो सकता । कर्ता और कम का सम्बन्ध परस्प- 
राश्रित है । 
( ३१२-३१३ ) 
आत्मा और कम प्रकृतियों का सम्बन्ध और संसार 


चेदा दु पयडीअट्ठं उप्पज्जदि विणस्सदि । . 
पयडी वि चेदयट्ठं उप्पज्जदि विणस्सदि ।॥३१२॥। 
एवं बंधो य दोण्हूं पि अण्णोण्ण पच्चया हुवे । 
अप्पणो पयडीए ये संसारों तेण जायदे ॥॥३१३॥। 
यह प्राणी अज्ञान दशा में- 
कर्म प्रकृति वश हुआ विपन्‍न्न । 
नित नूतन कर विक्ृति स्वतः ही 
होता नष्ट और उत्पन्न ॥। 
सुख दुख कर्म फलों में रत हो- 
नित करता रागादि विकार । 


तन्निमित्त पा कर्म रूप धर 
» पुदूगल परिणमता साकार ॥। 


.. हूडई... समयसोर-बेभव 


यों जड़ चेतन विकृत भाव से. 
होता उभय परस्पर बंध । 
जिससे संसृति चक्र चल रहा- 
कर्ता और कर्म संबंध ।। 
भावाथं:-- कम बद्ध यह प्राणी अज्ञान दशा में ज्ञानावरणादि कर्म 
प्रकृतियों के उदय के निर्मित्त से नित नए रागादि भावों को करता हुआ 
स्वयं ही अपनी पर्यायों द्वारा नष्ट और उत्पन्न होता रहता है अर्थात्‌ सुख 
दुखादि रूप अपने बढ्ध कर्मों के फलों में रत होकर रागादि भावों का कर्त्ता 
है और उन रागादि भावों के नि्ित्त से पुदूगल के परमाणु कर्म रूप धारण 
कर आत्सा से बंधते रहते हें | यह परम्परा अनादि से चली आ रही है । 
आत्मा और पुद्गलों के विकारी बन जाने से इन दोनों में परस्पश् 
जो बंध होता है उसी बंध के कारण यह संसार चक्र चल रहा है। 
( ३१४-३१५ ) 
बंध का और बंध फल के न भोग का परिणाम 
जाएस पयडीअट्ठं चेदगों ण विमुज्चति । 
अयाणओ हमने ताब॑ मिच्छादिदठो असंजदों॥॥३१४।॥ 
जदा घिमुञ्चदे चेंदा कम्मफलमण्णतय । 
तदा बिमुत्तो हवदि जाणगों पस्सगों मुणो ।।३१५॥॥ 
जब तक जीव प्रकृति वश रह 
नहिं करता दोषों का परिहार । 
तावतू अज्ञानी  असंयमी 
सिथ्या दृष्टि रहे सविकार ॥ 
कर्म अनंत फलों में जब वह- 
राग द्वेष कर हो न मलीन-। 
ज्ञाता दृष्टा मात्र बना र- 
नहिं करता तब बंध नवीन ॥ 


कमवेसासवेंचब........ २४७ 


अभिप्राथ यह है कि कर्म फल- 
: में विरक्त. ज्ञानी संम्रांत-। 
नहिं भोकतृत्व भाव बिन करता- 
ह किचित्‌ कर्म बंध निर्श्रान्त ॥ 
भावषार्थ:--- जब.तक यह जीव कर्मों के बंधन में पड़ा हुआ उनकें 
उदय जन्य फल सुख दुखादि में शग द्वेष कर अपराधी बना रहता है तब 
तक राग द्वेष के द्वारा नवीन कर्मों का बंध करता और मिथ्या दृष्टि 
अज्ञानी व असंयमी बना रहता है । तथा जब यहु,आत्मा कर्मो' के अनन्त 
फलों को विरत भाव से त्याग कर समभावी बन जाता है--अर्थात्‌ सुख 
दुखादि रूप कर्मो' के फलों मे राग ठेष न कर समभाव से भोगता है तब 
मात्र ज्ञाता दृष्टा बन जाने से इसे कर्मों का बंध न होकर पूर्व कर्मो की 
निजरा होती है । 
( ३१६ ) ह 
ज्ञानी और अज्ञानी के कम फल भोग में अन्तर 
अण्णाणो कम्मफल पयडिसहाबदट्ठ द्वु बेदेदि । 
णाणी पुण कम्म फल जाणदि उदिदं ण बेदेदि ॥३१६।। 
सुख दुख कर्म फलों में रत हो- 
अज्ञानी जड़ कर्माधीन । 
अहं' भाव कर हषित होता 
या विषाद कर बँधता दीन॥ 
जब कि ज्ञान बल ज्ञानी सुख दुख 
मात्र कर्म फल जान प्रवीण । 
ज्ञाता दृष्टा बन समभावी- 
बंध न करता रंत्र नवीन ॥। 
भावार्थ :--- अज्ञानी जीव पूर्व बद्ध कर्मों के सुख दुखादि फलों में रत 
होकर उनमें अहं भाव करता हुआ हर्ष विषाद करता है जिससे उसे नवीन 
कर्मो' का पुनः बंध होता रहता है; किन्तु शानों अपने भेद ज्ञान से सुख 


फष्ट | समंय्सार-बैभव 


दुःख को पुदूगल कर्मों के फल जान उनमें राग द्वेष नहीं .करता--उनका 
ज्ञाता दृष्टा मात्त बना रहता है, अतः नवीन कर्मो का बंध नहीं करता । 
( ३१७ ) । 
अभव्य जीव के स्वभाव की विचितिता 
ज॑ मुयवि पयडिमभव्वों सुट्ठ॒ वि अज्ञाइवूण सत्याणि । 
गड़दुगधंपि पिबंता ण पण्णया णिव्विसा होंति ३१७१ 
चिर अज्ञान भाव संस्कारित 
रहकर सदा विकाराक्रांत-। 


भली भाँति कर शस्त्र अध्ययन-- 
भी अभव्य रहता दिग्म्रांत ।। 


प्रकृति दोष वश दुग्ध पान कर 
भी निविष ज्यों हो न भुजंग। 
त्यों अभव्य अज्ञान भाव वश 
परिहरता नहिं प्रकृति कुसंग ।। 
भाजार्थ:--- चिरकालीन अज्ञान भाव से जिसकी आत्मा संस्कारित 
है ऐसा अभव्य जीव शास्त्रों का अध्ययन भली भाँति करके भी मिथ्यादर्शन 
के वश हुआ अपनी प्रकृति (दूषित स्वभाव) का परित्याग नहीं करता । 
जेसे गुड़ मिश्चित दूध पीकर भी भुजंग (सर्प) निविष ,नहीं होते। उनको 
पिलाया गया मीठा दूध भी विष रूप परिणमन का प्राण घातक बन जाता 
है---उसी प्रकार अभव्य जीव को शास्त्र ज्ञान भी मिथ्यात्व और कषायों 
की पुष्टि कर संसार परिभ्रमण ही कराता है । 
( ३१८ ) 
ज्ञानी का कर्मफलों में निर्वेदन 
णवि फुव्वदि णवि बेददि णाणी कम्माइ बहुप्पयाराईं । 
जाणदि पुण कम्मफलं बंधं पुण्णं च पावं च ।॥३१९॥। 
रह संसार दह भोगों से- 
उदासीन ज्ञानी अम्लान-। 
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. सुख दुख केवल कर्मोंदय कृत 
' मधुर कटुक फल रहता मान ॥। 
ज्ञाता दुष्टा बनः परिणमता- 
तन्‍्मंय हो लेता नहिं स्वाद ।॥ 
स्वानुभूति गत निजानंद का 
- पाकर अनुपम महा प्रसाद ॥। 
भावारथ:-- यतः ज्ञानी . जीव को संसार शरीर और भोगों की : 
निःसारता का ज्ञान होने से वह उनसे उदासीन वन जाता है और सुख- 
दुद्घादि को कर्मों के मीठे कड़वे फल जान उनमें रत न होकर उनका मात्र 
ज्ञाता दृष्टा बना रहता हैं अतः वह कर्म फलों का भोक्‍्ता न होकर स्वानु- 
भूतिजन्य अनुपम आनन्द का स्वाद लेकर आत्म स्वरूप मे संगत बना 
रहता है । 
है 5 
उक्त कथन का पुनः समर्थन 
ण वि कुव्बदि ण वि बेददि णाणी कम्प्राइ वहुप्पयाराह। 
जाणदि पुण कम्म फल बंधं पुण्णं च पावं च ॥३१९॥। 
कर्म कर्मफल शून्य चेतना- 
जिसकी हुई ज्ञान में लीन-। 
वह न कर्म कर्त्ता था उनका- 
फल भोक्‍ता-सम भावों-लीत ॥ 


सुख दुख मान कर्म फल ज्ञानी- 
उनसे कभी न॑ करता प्यार । 


पुण्य पाप द्वय॑ कर्म बंध भी 
करता नहि वह समता धार ॥॥ 
भावार्थ:--- ज्ञानी जीव (वीतराग सम्य्दृष्टि) कर्मचेतना (राग- 
ढेषादि भाव रूप आत्मा की परिणति) को नहीं. करता, तथा पुष्य और 
पाप कर्मों व उनके फलों को जानता मात्र है इस कारण उसे कर्म बंध 


नहीं होता।... ' | | 
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ह (३२०). 
शानी की परिणति का दुष्टान्त द्वारा समर्थन 
दिदूठी सं पिणाणं अकारयंत ह अथजेदय चेव । 
जाणदि य बंधसोक्ख कम्मुदयं णिज्जरं चेंब ३२०॥ 
ज्ञानी का वर ज्ञान चक्ष्‌ सम 
जाने देखें तत्व अशेष । 
बंध मोक्ष नि्जरा आदि या 
कर्म जन्य सुख दुःख विशेष | 
इनमें रत हो कभी न भोक्‍ता 
और न कर्त्ता बनें प्रवीण। 
नंश जाता वर ज्ञान ज्योति सें- 
उसका तम अज्ञान मलीन ।॥। 
भावार्थ:--जंसे नेत्न पदार्थों को केवल देखता है, उनका कर्त्ता भोक्‍ता 
नहीं होता उसी प्रकार ज्ञानी भी अपने ज्ञान नेत्न से पदार्थोंकों देखता 
जानता तो है; किन्तु उनका कर्त्ता और उनमें रत होकर उनका भोक्‍ता 
नहीं होता । मात्र ज्ञाता दृष्टा बना रहता है। बंध, मोक्ष, कर्मों का उदय 
और निर्जेरा आदि तत्वों के ज्ञानी को यथार्थ ज्ञान होता है अतः वह सब 
द्रव्यों और भावों में समभावी बन जाता है । 
( ३२१-३२३ ) 
कर्त्ता वादियों को मोक्ष नहीं 
लोगस्स कुणदि बिण्ह्‌ सुरणारय तिरियमाणुसे सत्ते । 

!... समणाणं पिय अप्पा जदि कुव्यदि छप्पिहे काये ॥॥३२१४ 
लोगससणाणसेव सिद्धंतं पडि ण दिस्स दिविसेसो । 
लोगस्स कुणदि बिण्ह समणाणं अप्पणों कुणदि ॥३२२।॥ 
एवं णकोबि भोक्खो दोसदि लोयसमणएं दोण्हंपि । 
णिच्च॑ कुब्वंताणं स देवमणु या रेसु लोगे ॥३२३ 


.. धमगसार-वैभव 


“सुर वर असुर चराचर सबकी 


. विष्णु सृष्टि कर्त्ता-यों मान-। 


. चलते कर्त्ता वादी -त्यों यदि- 


श्रमणों का भी हो श्रद्धान- 
यह कि जीव ही षट्कायों का 

संसृति में करता निर्माण ॥ 
कर्तावादी सम श्रमणों का 

ठहरा तब सिद्धांत समान ।। 
विष्णु वहाँ जीवों का सृष्ठा- 

श्रमण रच जीवाश्ित वेश । 
यों दोनों को स्रजन क्रिया कर 

सिद्ध हो रहा राग-हढवेष ॥ 
राग द्ेष विन मूर्ख व्यक्ति भी 

कर्त्ता नहिं किचित्‌ भी काम। 
सृष्टि और देहों की रचना- 

संभव हो कंसे निष्काम ? 
इस प्रकार नहि ख्जक विष्णु सम- 

पा सकते न श्रमण भी मुक्ति । 
कुंभभार सम यतः सिद्ध है- 

राग द्वेष युत उभय प्रवृत्ति ॥ 
करता विष्णु सुरासर सब का 

ज्यों निर्माण कार्य सम्पन्न ॥। 
त्यों कायों की श्रमण सृष्टि कर 

निश्चित हुआ विकारापन्न ॥। 


२५१ 


.. भावार्थ:-- लोक में कर्ता वादियों की ऐसी मान्यता है कि विष्णु 
भगवान्‌ सुर, तर, असुरादि सभी जीवों और पदार्थों की रचना करते हें । 


3 ..... समवसास्वसब 
*.. दि अ्रमणों की भी ऐसी मान्यता हो कि आत्मा बट्कायों (पृथ्वी, जल, 
प अभ्वि, वायु बनस्पति और त्स ) जीवों या उनके शरीरों का सुष्टा है तो 
कर्ता वादियों और श्रमणों का सिद्धात्त समान हो जायगा--जो जैन सिद्धांत 
के विरुद्ध है। कर्त्ताबादियों ने विष्णु को सृष्टि का सुष्टा माना और 
इधर श्रमणों ने घटकायों कः आत्मा को रचयिता माना - इस प्रकार पर 
. की सृजन क्रिया करने के कारण दोनों को राग द्वेष स्वयं सिद्ध होजाता है, 
क्योंकि बिता राग द्वेष के मूर्ख भी किसी काम को नहीं करता । फिर सृष्टि 
और षदट्कायों की रचना करना बिना प्रयोजन (शग, द्वेष के) कैसे 
सम्भव है ? 
इस प्रकार राग भावपूर्वक स्प्रजन क्रिया में संलग्न श्रमण विष्णु क 
समान मुक्ति का पात्र नहीं हो सकता; क्योंकि दोनों की प्रवृत्तियों में राग, 
द्वेष भावों की गन्ध आ रही है-जो बंध का ही कारण है। 
( रेर४ ) 
पर द्रव्य को अपना कहना व्यवहार है। निश्चय से अपना कुछ नहीं है 
ववहारभासिदेण हु पर दव्यं मम भणंति विविदत्या । 
जाणंति णिच्छयेण दुण य इह परमाणुमेत्तं पि॥३२४॥॥ 
पर द्रव्यों में "मेरा - तेरा'- 
यों जो है व्यवहार नितांत-। 
तत्व ज्ञान से शून्य जन' उसे 
सत्यमान बनता दिग्म्रांत ॥ 
आखिर पर तो पर ही रहता 
कल्पित है इसमें ममकार। 
निश्चय से परमाणु मात्र पर 
क्या तेरा अधिकार ? विचार ॥। 
भावार्थ:--- लोक में आत्म भिन्न पर द्रब्यों में--. यह मेरा घर है- 
यह तेरा पुत्न है! आदि, इस प्रकार जो उपचरित व्यवहार हुआ करता है 
इस उपचार को ही अज्ञानी जीव पूर्ण सत्य मानकर ध्रमजाल में फंसा रहता 
है और इस घमवश ही वह राग द्वेष भी (इष्टानिष्ट की कल्पना कर ) किया 
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. करता है । किन्तु जो बस्तु आत्मा से भिन्न है वह दो भिन्न हो रहेगी । 
वास्तविक (निश्चय ) दृष्टि से बिचार करें तो गृहादि तो दूर रहो एक 
'परमाणु सात्र पर तेरा या मेरा क्या अधिकार हो सकता है? जबकि सभी 
द्रव्य सिद्धान्तानुसार भिन्न-भिन्न और पूर्ण स्वतंत्र हैं । 


.( ३१५-३२७ ) 
यदि कोई ज्ञानी पर द्रव्य को अपना माने तो वह मिथ्यादृष्दि है 
जह॒कोविणरोज॑पदि अस्हाणंग्राम विसयणयरद्ठं । 
णय होंति ताणि तस्स दु भणदि मं हेण सो अप्पा ॥३२५॥॥ 
एमेव मिचज्छदिट्ठी णाणी णिल्संसयं हवदि एसो । 
जो पर दव्यं मम इदि जाणंतो अप्पणो कुणदि।॥।३२६।। 
तम्हा ण मेत्ति णक्चा दोण्हूं एबाण कत्ति वबसाओ । 
परदव्व॑ जाणण्तो.. णाणेज्जा दिद्ठरहिदाणं ।।३२७।॥॥ 
लौकिकजन यों मान चल रहें- 
मेरा है यह गृह अभिराम-। 
अथवा भारत देश हमारा- 
या कि नगर, पुर, पत्तन, ग्राम ।। 
कितु वस्तुतः किसका क्‍या है, 
तेरा मेरा यह संसार ? 
सचम्‌च ये परमार्थ दृष्टि से 
मोह जन्य हें मग्रांत विचार ॥। 
३२६ 
एवं ज्ञानी भी जब पर में- 
. करता अहंकार ममकार । 
वह परात्मवादी तब निश्चित- 
सिथ्या दृष्टि बनें साकार ॥। 


॥ ह समयसार“वेभव 


इससे यह भी जाना जाता 
उक्त सृष्टि - कत्तु त्व प्रवीण ! 


म्रांतिमात्न है- यतः जगत का 
है अस्तित्व स्वत: स्वाधीन ॥ 
३२७ 
ज्यों सुदृष्टि संप्राप्त विज्ञ जन- 
तजता पर ममत्व परिणाम । 
वह तथंब कत्तृत्व अन्य का 
मान न चलता है निष्काम ७ 
पर में कर्म कत्तृता का जो 
लोकिक जनगत है व्यवहार -। 
वह परमार्थ दृष्टि में केवल 
विज्ञ जानता है उपचार || 
भावार्थ :-- व्यवहार में लौकिक जन यह मान कर चलते हैं कि यह 
घर मेरा है, ग्राम मेरा है, नगर मेश और प्राँत मेरा या देश भी मेरा है- 
आदि; किन्तु यदि वास्तव में देखा जावे तो यह सब मान्यता यथार्थ न' 
होकर घ्मजन्य ही है । क्योंकि प्रथम तो मृत्यु के पश्चात्‌ कुछ भी साथ 
नहीं जाता और प्रत्यक्ष में भी ये सब आत्मा से भिन्न हो दिखाई दे रहें हें । 
फिर जिस घर या नगर को तू मेरा मान और कह रहा है उसे ही अन्य 
जन भी अपना मान और कह रहे हूँ । अतः पर वस्तु को अपनी मानना 
कोरा भ्रम है। 
इन लौकिक जनों के समान जब ज्ञानी पुरुष भी पर बस्तु में अहंकार 
और ममकार करने लगता है तब वह भी मिथ्यादुृष्टि बन जाता है । इसीसे 
यह भी स्पष्ट हो जाता है कि जगत्‌ का कर्त्ता धर्ता किसो को मानना भी 
कोरा भ्ाम ही है । कोई किसी का कर्ता धर्ता नहीं है । 
इसके सिवाय सम्यग्दूटि जैसे अन्य वस्तु के प्रति ममत्वभाव का त्याग 
करता है वैसे ही पर कत्‌ त्व की भावना भी नहीं रखता । यद्यपि लोक में 


थे शमथसार-बैभव ह | श्प्भ्‌ 
पर बस्तुओं के प्रति कर्ता, कर्म, व्यवहार चलता है---जैसे घड़े को कुम्हार 
ने बनाया आदि; किन्तु यह ब्यवंहार मात्र निभित्त की प्रधानता से होता 
है; किन्तु निश्चय दृष्टि सें तो मृत्तिका का ही घड़े के रूप में परिणमन है, 
घड़ा मिट्टी की हों एक पर्याय है जिसमें कुम्हार निमित्त कारण अवश्य है । 
( ३२८ ) 
मिथ्यात्व कर्म प्रकृति जीव को मिथ्यादृष्टि नहीं बनाती 
(पर कत्त त्व में दोषों का स्पष्टीकरण ) 
सिच्छत्त जदि पयडो सिच्छादिट्ठ करेंदि अप्पाणं। 
तम्हा अचेदणा दे पयडी णव कारगा पत्ता।।३२८॥। 


यदि मिथ्यात्व प्रकृति जीवों को 
मिथ्यात्व दृष्टि बनाती म्लान। 
तब यह सिद्ध हुआ कि प्रक्ृति में 
ही रहता कत्१तृत्व, निदान' ॥। 


निरपराध तब जीव ठहरता- 

उसे न हो तब बंध नवीन । 
बंध बिता संसार प्रक्रिया- 

हो जाये तब स्वयं विलीन॥। 


भावा्थ:--- यदि यह मत हो कि मिथ्यात्व नाम की कम प्रकृति जो 
अचेतन-पौद्गलिक है-वह जीवों को मिथ्यादृष्टि बनाती है तो इस' मान्यता 
में जीव के भाव सिथ्यात्व की कर्त्ता भी वही प्रकृति ठहरेगी । जीव निर्दोष 
ठहरेगा उसे फिर बंध न होगा और इससे फिर उसे संसार परिभ्रमण भी न 
होगा- जो प्रत्यक्ष विरुद्ध है । 
जीव को पुद्गल में मिथ्यात्व भाव उत्पन्न करने वाला मानने में दोष 
( ३२९ ) 
अहवा एसो जोबो पोग्गल दब्वस्स कुणदि मिच्छत्त । 
तस्हा पोग्यल बव्य॑ सिच्छादिट्टो ण॒ पुण जोवो ।१३२९॥॥ 


” स्ों यदि पुद्गल में जन करते- 
मिथ्यात्वादि मलिन परिणास | 
तब पुदूगल भिथ्यात्वी ठहरे - | 
और जीव निर्दोष अकाम ॥ 
बंध तदा पुदूगल को होगा 
बंधन से होगा संसार। 
पुदू्गल ही सुख दुख भोगेगा 
जीव सिद्ध होगा अविकार ॥ 
भावार्थ :-- यदि ऐसा माना जाय कि आत्मा पुद्गल द्रव्य में मिथ्यात्व 
भाव उत्पन्न करता है तब पुदूगल भिथ्यात्वी 5हरेगा और आत्मा निर्दोष । 
ऐसी दशा में भिथ्यात्वी पुदूगल को ही बंध होगा और उसे ही संसार 
परिध्रमण करना पड़ेगा एवं जीव निविकार सिद्ध होगा--ऐसा मत 
भी प्रमाण विरुद्ध है । 
( रेरे० ) 
पुदूगल और आत्मा मिलकर भी पुद्गल में मिथ्यात्व भाव उत्पन्न नहीं करते 
अहजोबो पयडी तह पोग्गलदब्बं कुणंति मिच्छत्त । 
तम्हा दो हि कद तं दोष्हि दि भुज्जंति तस्स फल ॥॥३३०१॥ 
यदि जड़ चेतन मिल पुद्गल में 
मिथ्या ज्ांति करें उत्पन्त । 
तत्फल प्राप्ति तंदा दोनों को- 
ही अवश्य होगी निष्पन्न' ॥ 


फिर भिथ्यात्वादिक से होगा 
पुदूगल को निश्चित ही बंध । 

यह सिद्धांत विरुद्ध मान्यता- 
इष्ट किसे हो सकती अंध ! 
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' आवार्थ:-- यदि ऐसा माना जावे कि आत्मा और पृद्गल दोनों सिल 
कर पुद्गल में मिथ्या ध्रान्ति उत्पन्न करते हें तब पुदूगल को उसका फल 
भी भोगना पड़ेगा और उसे ही कर्मों का बंध होने का प्रसंग भी आवेसा ; 
जो कि सिद्धांत व प्रमाण से विरुद्ध है । 
( ३३१ ) 
अह ण पयडो न जीवो पोग्गल दव्यं करेदि मिच्छत्त । 
तम्हा पोरणल दव्यं मित्छत्त त॑ तु ण हु मिच्छा १३३११ 
प्रकृति - जीव पुद्गल में करते 
यदि भिथ्यात्व नहीं उत्पन्त । 
तब मिथ्यात्व रूप पुद्गल की 
परणति स्वत: हुई निष्पन्न ।॥। 
इससे सिद्ध हुआ पुद्गल में- 
जो होती परिणतियाँ म्लान-। 
वे पुदूगल के ही विकार हें- 
मात्र निमित्त चेतना म्लान॥। 
त्यों चेतन में जो होते हें- 
राग द्वेष परिणाम मलीन । 
वे चेतन के ही विकार हैं 
तन्निमित्त कर्मोदय हीन' ॥। 
निज परिणति निज में निजसे ही 
होती है निद्चित स्वाधीन। 
कितु विकृति में पर निमित्तता 
टाली जा सकती न, प्रवीण ! 
भावाये:--यदि दोनों मिलकर (प्रकृति और जीव दोनों) पुद्गल 


में मिथ्यात्मभाव उत्पन्त नहीं करते तो पूर्वोक्त गाथा नं, ३२८-३२९ में 
कही गई बात स्वयं मिथ्या हो जाती है। सिद्धांत यह है कि पुदूगल कर्म 


. २५८ समयंसार-वैभव 


प्रकृतियों का मिथ्यात्व रूप परिणमन आत्मा के विकार|भावों का निमित्त 
फाकर स्वयं हो जाता है और इसी प्रकार आत्मा का भिथ्यात्वादि भावों 
रूप परिणमन पुदूगल को भिध्यात्व कर्म प्रकृति के उदय का मिमित्त पाकर 
स्थयं हो जाता है । इन दोनों में परस्पर निमित्त नेमिसिक संबंध है, कर्सा 
कम संबंध नहीं है । 
( ३३२-३३५ ) 
कम को ही कर्ता मानने का पूर्व पक्ष 
कम्मेहि दु अण्णाणी किज्जद णाणी तहेव करम्मेंहि । 
कम्मेहि सुवाविज्जद जग्गाविज्जदि तहेंब कम्मेहि ॥॥३३२॥। 
कम्मेहि सुहाविज्जदि दुक्खाविज्जदि तहेव करम्मेहि । 
कम्मेहि य मिच्छत्त णिज्जदि य असंजयं चेव ॥॥३३३१। 
कम्सेहि भयाडिज्जदि उड़ढमहं चावि तिरियलोयंच । 
कम्मेहि चेव किज्जदि सुहासुह जेत्तियं किचि ॥३३४॥। 
जस्हा कम्म कुन्यदि कम्मं देदि हरदि त्ति ज॑ किचि । 
तम्हा सब्बें जीवा अकारगा होंति आवशण्णा ॥३३५॥। 
ज्ञानावरण कर्म से चेतन- 
किया जा रहा है अज्ञान । 
क्षय उपशन' के द्वार उसी के 
जीव प्राप्त करता है ज्ञान ॥। 
निद्रा कर्म सुलाता - उसका 
उपशम हमें जगाता है ॥ 
मोह प्रकृति से प्रेरित चेतन 
भव भव में भरमाता है।॥॥ 
साता कम - उदय जीवन में 
सुख साता करता उत्पन्न । 
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हो संतप्त दुखों से रोता - 

जीव. असाता उदय विपन्‍न्न ॥। 
म्रम होता भिथ्यात्व कर्म के- 

उदय जीव में विविध प्रकार । 
चरित मोह संयम भावों में- 

करता है रागादि बिकार ॥ 
पुण्य कर्म से जीव स्वर में 

करता है सानंद निवास । 
पाप कर्म से पीड़ित होकर- 

नरकों में करता है वास ॥| 
मत्येलोक में नर तन पाकर 

पाता सुख दुख देन्य अतीब॥। 
कर्म शभाशुभ के प्रसाद से 

नाना रंग बदलता जीव । 
इष्टानिष्ट वस्तुएँ सब ही - 

कम जीव को करें प्रदान ॥। 
सब संयोग वियोग कर्म कृत- 

इससे कर्म महा बलवान | 
यों तथोक्‍तः यदि कर्मों की ही 

लीला मानी जाय नितांत॥। 
जीव तदा एकांत अकर्ता 

ही ठहरा तब मत से, म्रांत ! 

भावषाये:--- यदि यह मान लिया जावे कि आत्मा ज्ञानवरण कर्म के 
द्वारा अज्ञानी बनता है और उसीक क्षयोपशम से ज्ञान प्राप्त करता है। 


आत्मा को निद्रा कर्म सुलाता और उसका उपशम जगाता है। साता कर्म 
सुख और असाता दुख प्रदान करता है । पुष्य कर्म जीव को स्व प्राप्त 
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कराकर आतनन्दित करता है और पाप कर्म तारकी व तियेब्चों की योसि 
में घोर दुःख प्रदान करता है । इस प्रकार शभाशुभ कम ही जीवों को 
संसार में नाना प्रकार के अभिनय कराकर सुखी-दुखी बनाए हुए हैं ।” 
जीव को इष्टानिप्ट वस्तुएं भी कम हो प्रदान करता है। इष्ट 
वियोग और अनिष्ट संयोग भी कर्मो के द्वारा हुआ करता है । इससे कर्म 
बड़ा बलवान है । इस प्रकार यदि कर की ही सब लीलाएँ भान ली जायें 
तो जीव तेरे मतानुसार फिर सर्वथा अकर्त्ता ही ठहरेगा । 
( ३३६-३३९ ) 
उक्त प्रकार आत्मा को अकर्त्ता मानसे से क्‍या होगा ? 
पुरिसित्थयाहिलासी इत्थी कम्मं च पुरिसमहिलसदि। 
एसा आयरियपरंपरागदा एरिसोी दु सुदी ।॥।३३६१। 
तम्हा ण कोवि जोबो अवंभयारीदु तुम्हम्‌ बददेसे । 
जम्हा कम्म॑ चेवबहि कम्मं अहिलसदि जं भणिदं ।॥३३७॥१! 
जम्हा घादेदि परं परेण धादिज्जदे य सा पयडि । 
एदेणत्थेण ढु किर भण्णदि परघादणामें त्ति।।३३८।॥। 
तम्हा ण कोबि जोवो बधाइगो अत्थि तुम्हउबदेसे । 
जम्हा कम्सं चेच हि कम्मं घादेदि जं भणिदं ।॥३३९॥। 
नारी वेद स्रजन करता है- 
पुरुषों से रमने के भाव। 
पुरुष बंद त्यों ही नारी से- 
रमने का करता दुर्भाव ॥। 
परम्परागत आचार्यों की- 
यह श्रुति ही करलें यदि मान्य-। 
विषय वासनादिक जीवों कृत- 
हो जाती तब स्वयं अमान्य ॥ 
कोई फिर .अब्रह्मचारी भी- 
नहीं रहा तब उक्ति प्रमाण । 
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अमुक बेद जब इत्र वेद का 
इच्छुक मान किया श्रद्धान ।। 
यों ही जब परधात नाम को 
एक प्रकृति कर ली स्वीकार-। 
जो कि वार करती तदन्य पर 
विविध भाँति कर तीन प्रहार ।॥ 


इसी लिए हिसक नहिं तब फिर 
ठहरेगा कोई भी जीव | 
यत: प्रकृति ही अन्य प्रकृति, की- 
घातक ठहर रही. निर्जीव ॥। 
भावार्थ:-- हसी प्रकार स्त्री वेद पुरुषों से बोर वेद स्त्रियों से 
रमण करने के भाव करता है--इस भांति कुछ आ का मत यदि 
स्वीकार करलें तो जीवों की विषय वासना पग्रस्तता स्थयं अमान्य हो 
जावेंगी । ह 
फिर कोई जीव अन्नह्म चारी भी न ठहरेगा, क्योंकि तुम्हारे मत में 
तो इसी बात की पुष्टि होरही है कि बेद कर्म ही विषय सेवन में प्रवृत्ति 
करता है, तब जीव तो निर्दोष हो फिर ठहरता है। इसी प्रकार एक परघात 
प्रकृति जीवों का यात कराती है-जो नाना प्रकार जीबों पर प्रहार करती है- 
ऐसी मान्यता में जब प्रकृति ही परघात करती है तो फिर कोई भी जीव 
हिंसक नहीं ठहरंगा; क्‍योंकि हिंसादि कार्यों के करने में प्रकृति ही अपराधिनी। 
है, जीव नहीं । 
ये सब मान्यताएँ साँख्य की हें जो जीव को अविकारी मानता और 
और प्रकृति को ही सबविकारी मान उसीका कत्तु त्व स्वीकार करता है । 
( ३२४० ) 
एवं संखुबदेसं जे दु परूविति एरिसं समणा। 
तेहि पयडो कुव्यादि अप्पा ये अकारगा सब्ये ३४०॥॥ 
इस प्रकार से जिन श्रमणों को 
स्वीकृत हुआ सांख्य सिद्धांत । 
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इनक यहाँ प्रकृति ही कर्ता, 
जीव अकर्त्ता. ठहरे, अ्रांत ! 

भावार्थ :--- जिन श्रण्णों ने उक्त प्रकार साँख्य का उपदेश[स्वीकार 
किया है उनके अनुसार प्रकृति ही सब कुछ कर्त्ता ठहरती है और जीव फिर | 
अकर्ता । यह प्रत्यक्ष विरुद्ध है 

( ३४१-३४४ ) 
कुछ अन्य अनेक भ्राँतियों का निवारण 

अहवा सण्णसि सज्यं अप्पा अप्पाणमप्पणों कुणदि । 

एसो मिच्छलहावोी तुम्हं एवं भणंतस्स ॥३४१॥। 

अप्पा णिल्चासंखेज्जपदेसोी देसिदों दु समयम्हि । 

णवि सो सक्‍कदि तत्तों हीणो अहियो व कादुँ जे ॥३४२॥। 

जीवस्स जीव रूब॑ वित्थरदो जाण लोगमित्त हि । 

तत्तो सो कि हीणो अहियो य कदं॑ भणसि दव्यं ।।३४३१। 

अहजाणगो दु भावोणाणसहावेण अत्थि दे दि भ्द । ( 

तम्हा णव्रि अप्पा अप्पयं तु समसप्पणों कुणदि ॥३४४॥। 


अथवा स्वयं आत्म ही अपनें- 
द्वार आत्म में करे विकार--। 
ऐसा मान्य किये भी मिथ्या- 
ठहरेगा तव उक्त विचार ॥ 
यतः असंख्य प्रदेशी शाइवत- 
नित्य मान्य है जीव नितांत । 
उसमें कुछ भी. हीनाधिकता 
हो सकती न स्वयं मतिश्रांत ॥ 
जीव लोक व्यापी बन सकता 
स्वीय असंख्य प्रदेश प्रसार। 


खसबवसार-वैभव २६३ 


उन्हें हीन या अधिक कौन 

करने समर्थ हो किसी प्रकार ।। 
यदि चिर ज्ञायक भाव स्वभावी- 

कर लेते हो तुम स्वीकार। 


तदा न संभव जीव मात्र में- 
जीव॑ द्वार सब उक्त विकार।। 

भावार्थ:-- यदि यह मान्यता हो कि आत्मा स्वयं ही स्वयं में स्वर्ये 
के द्वारा राग | द्वेषादि विकार उत्पन्न करता है तो यह एकान्त मान्यता भो 
ठीक न होकर मिथ्या सिद्ध होती है; क्योंकि तेरे मत में आत्मा असंख्यात 
प्रदेश कटस्थ नित्य निविकार माना गया है अत: उसमें स्वयं बिकार होने 
की सम्भावना निरस्त हो जाती है । 

यह जीव अपने असंख्य प्रदेशों को प्रसार कर लोक व्यापी बन सकता 
है. उन्हें हीनाधिक करने में कौन समर्थ हो सकता है ? यदि आत्मा को 
सव्वेथा केवल ज्ञायक स्वभावी मानते हो तो फिर उसमें स्वयं विकार उत्पन्न 
होने की सम्भावना स्वयं निरस्त हो जाती है । 

किन्तु यह स्पष्टतः देखा जाता है कि अज्ञानी जीव मिथ्यात्वादि 
क्किार भावों को करता है । तब फिर उसे उन विकार भावों का कर्ता 
कंसे न मानेगा ? तेरे मतानुसार जीव को कूटस्थ नित्य मान लेने पर उसमें 
फिर कोई भी नवीन भाव या बिकार उत्पन्न न हो सकेगा । 

३४४२ 

मिथ्यात्वादि मलिन भावों को करता कितु जीव अज्ञान ! 

अत: न उनका कर्त्ता कैसे मानेगा तू रे अनजान ।॥। 
नहिं कूठस्थ नित्य में संभव हो सकता नतन परिणाम । 

अतः नित्यवत्‌ वह अनित्य भी सिद्ध कथंचित्‌ है चिद्धाम ।॥ 

भावा्े:-..- किन्तु यह स्पष्टतया देखा जाता है कि अज्ञानी जीव राय 
इेंष एवं मिथ्यात्वादि भावों को करता है, फिर उसे इन भावों का कर्सचा 
कंसे न मानेभा ? तेरे मतानुसार जीव को कूटस्थ नित्य [मान लेने पर 
उसमें कोई नवीन भाव उत्पन्न नहीं होना चाहिए । किन्तु लवीन भावों की 
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उत्पत्ति होती प्रत्यक्ष देखी जाती है अतः जीव' नित्य के समान अनित्य 
भीहै। 
३४४३ 
आत्मा का अनेकाँतात्मक स्वरूप | 

ज्ञायक चित सामान्य दृष्टि से आदि अंत विन ज्ञान स्वरूप । 

किन्तु विशेष दृष्टि परिणामी-सादि सांत है वही अनूप ॥। 
अनेकांत सिद्धांत वस्तु को स्वयं सुरुचिकर है मतिमान्‌ ॥ 

हम तुम क्या कर सकें, जब कि सत्‌ अनेकांतमय है सप्रमाण ॥॥ 

भावार्भ--- श्ञायक्र स्वरूप आत्मा सामान्य दृष्टि से अनादि अनन्त 
अपनी सत्ता को लिये हुए यद्यपि ध्यूव रूप में विद्यमान होने से नित्क है; 
किन्तु परिणमनशी ल होने के कारण समय-समय अपनो पर्यायों द्वारा परि- 
बतित होता रहता है, मनुष्य पर्याय का परित्याग कर देव पर्याय को धारण 
करके वह मनुष्य नहीं रहता अतः इस पर्याय दृष्टि से वह अनित्य भी है । 
इस प्रकार जैन सिद्धान्तानुसार वह कथंचित्‌ नित्य और कथंक्त्‌ 
अनित्य है । 

यह कथ्ंचित्‌ नित्यता और कथंचित्‌ अनित्यात्मक अनेकान्त बस्तु को 
स्वयं रुचिकर और प्रमाण सिद्ध है । इसमें किसी की मताग्रहजन्य ह5- 
ग्राहिता को कोई स्थान नहीं है । 


( ३४५-३४८ ) 
उक्त कथन का समर्थन 


केहिजलि दु पज्जयेहि विणस्सदे णेब केहि चि दु जोबो । 

ज़म्हा तम्हा कुब्बचदि सो वा अण्णों व णेयंतो ॥३४५॥ , 
केहि चि दु पज्जयेहि विणरसदे णेव केहिचि दु जीवो। 

जम्हा तम्हा वेदवदि सो वा अण्णो व णेयंतो ॥३४६॥ 
जो चेव कुणदि सो चेव बेंदगो जस्स एप सिद्धंतो। फ 
सी जोबों णादव्यों मिच्छादिदठी अणारिह॒दों ॥३४७॥। 
अण्णों करेवि अण्णो परिभृंजदि जस्स एस सिद्धंतो । 

सो जोबो णादव्यों मिच्छादिटठो_ अजारिहदों ॥३४८॥। 


ह हेड५ । 
..... कत्त त्व दृष्टि में अनेकॉतात्मकता 
यतः: किन्‍्हीं पर्यायों द्वारा 
होता जीव नाश को प्राप्त । 
और किसी द्वारा न नष्ट हो 
धा,व रह निज सत्ता से व्याप्त ।। 
. छ्ौव्य दृष्टि में एकहि कर्ता 
अधा व दृष्टि में भिन्‍न नितांत ॥ 
यों कत्तु त्व विषय में निश्चित- 
सिद्ध नहीं होता एकांत ॥। 
३४६ 
भोक्‍तृत्व दृष्टि से वस्तु की अतेकान्तात्मकता 
कुछ पर्यायों ह्वार बस्तुतः 
चेतन होता नष्टोत्पन्न । 
कुछ से स्थिर रहता यों बेदक- 
वही या कि होता तड्िनन॥॥ 
कर्त्ता भोक्‍क्ता वही ठहरता- 
एवं अन्वय दृष्टि प्रमाण । 
पर्यायों की दृष्टि भिन्‍नता 
होती है उपलब्ध महान ॥। 
रे४७३ 
जो कर्त्ता है वही भोगता- 
यों माने ज्ञो गह एकांत । 
वह है मिथ्या दृष्टि सर्वथा- 
अहेंत्‌ मत से भिन्‍न नितांत ॥ 


'.  ग्रतः मनुज पर्याय ग्रहण कर 


जो. करता जन पुण्य व पाप- । 
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इनका फल तड्िनन योनि में- 
भोगे पा सुख या संताप ॥॥ 


३४८|१ 
यों ही जो कर्ता से भोक्‍ता भिन्‍न सर्वेथा मान नितांत-। 
हठ करता है क्षणिकवाद गह उसका भी भिथ्या सिद्धांत ॥ 
पर्यायें हों भिन्न अनेकों किन्तु जीव रहता है एक । 
वह ही जीव कर्म कर भोगे पर्यायें कर ग्रहण अनेक ।॥! 
३४८/२ 
बाल्य काल में में बालक था में ही युवा हुआ नहि अन्य । 
बाल्य युवावस्था में दिखता भेद, कितु में वही अनन्य ॥॥ 
जब अन्वय से नित्य सिद्ध है बस्तुमात्र इस दृष्टि प्रमाण । 
भिन्‍न भिन्‍न फिर कर्त्ता भोक्‍ता माने वह मिथ्यामति जान ।+ 
३४८/३ 
अभिप्राय यह है कि बस्तु है स्वतः सिद्ध गुण पर्ययवान्‌ । 
अतः गुणों की दृष्टि नित्य एवं अनित्य पर्याय प्रमाण ॥। 
'कर्ता-भोक्‍ता भिन्‍न-भिन्‍न ही है ऐसा, जिसका सिद्धांत । 
वह मानव मिथ्यात्व ग्रस्त है, अहेन्‍्मत विपरीत नितांत ॥ 


भावारथ:--- आत्मा अपनी किन्‍्हीं पर्यायों द्वारा नष्ट और उत्पन्न 
होता है और किन्‍्हीं हारा नष्ट न होकर स्थिर रहता है; क्योकि वह भी 
सभी पर्यायों में व्यापक होने से ध्मू ब रूप में सदा विद्यमान रहता है--जजंसे 
एक व्यक्ति देव मनष्य नारकी आदि की नइवर पर्यायों को धारण करता 
हुआ भ्रमण कर रहा है। इसकी इन पर्यायों की दृष्टि से देखा जावे 
तो यह नष्ट और उत्पन्न हो रहा है; किन्तु आत्मत्व की दृष्टि से यदि 
विचार करें तो वह अनेक पर्यायों को धारण कर भी स्वयं विनष्ट नहीं 
हुआ और न उत्पन्न हुआ अतः वह अपनी सत्ता की शाश्वत दृष्टि से छा व 
भी है। सारांश यह कि वह द्रव्य दृष्टि से घर व व एक ओर पर्याय दृष्टि 
से नष्ट ओर उत्पन्न होता हुआ अध्य व एवं अनेक भी है । 


सम्रवसारन्वैभव २६७ 


उक्त कथन से यह भी स्पष्ट हो जाता है कि द्रव्य दृष्टि से जो कर्ता 
है वही भोक्‍ता है और पर्याय दृष्टि में जो कर्ता है बह न भोगकर अन्य 
ही भोकता है--जैसे किसी जीव ने मनुष्य भव में पाप किए तो वही जीव 
नरक में उसका फल दुख भोगेगा यह द्रव्य दृष्टि से कथन जानना-कितु 
पर्याय दृष्टि से विचार करें तो मनुष्य ने पाप किए और उसका फल 
नारकी भोग रहा है। इस प्रकार कथ्थंचित्‌ दृव्य दृष्टि से कर्ता ही भोक्‍ता 
है और पर्याय दृष्टि से कथंचित्‌ एक पर्याय ने किया और उससे भिन्न 
पर्याय ने भोगा । इसमें कर्त्ता व भोक्ता भिन्न-भिन्न हें । किन्तु जो एकान्त- 
वादी यह मानता है कि जो कर्ता है चही भोक्‍ता है--वह द्रव्य दृष्टि रख 
कर भी द्रव्य की होने वाली पर्यायों को मौण न कर उनका निषंध कर रहा 
है, अतः वह एकान्तवादी होने से मिथ्या दृष्टि है। तथा कर्त्ता से सबंधा 
भिन्न भोक्ता को मानता है वह भो मिथ्या दृष्टि है, क्योंकि उससे पर्यायों 
को तो स्वीकार किया कितु द्रव्य कों गोणन कर उसका निषेध हो एक 
प्रकार से कर दिया । यह इस प्रकार दोनों एकान्तवादी आहंतू्‌ मत से 
विरुद्ध होने से भिथ्यादृष्टि हें । 

जन सिद्धान्त दोनों मतों को स्त्रीकार करता है-यदि वे कथंचित्‌ रूप 
स्थाद्राद गर्भित हों--अर्थात्‌ कथंत्रित्‌ रूप में एक ही कर्त्ता भोक्‍ता तथा 
कथंचित्‌ रूप में ही अन्य कर्त्ता और अन्य भोक्‍ता स्वीकार करते हों । जैसा 
कि वस्तु स्वरूप द्रव्य गुण पर्यायात्मक होने से अनेकान्तात्मक है । 

आगे निश्चय नय से कर्त्ता पे कर्म एवं करणों की भिन्नता दरशाते हैं ! 
( ३४९-३५२ ) 

जह सिप्पिओ दु कम्मं कुव्वदि ण य सो दु तम्भओ होदि । 

तह जोीयो विय कम्स कुव्बदि ण य तम्मओ होदि ॥१३४९॥। 

जह सिप्पिउ करणेंह कुष्बदि णय सो दु तम्मओ होदि । 

तह ॒जोबो करणेंहिं कुव्बदि ण य तम्मओ होदि ॥३५०॥। 


जह सिप्पएल करणाणि य गिण्हदि ण यसोदुतम्भओ होदि । 
तह जोबो करणाणि य गिण्हदि णय तम्मओ होदि ॥३५१॥। 
जह सिप्पिउ कम्मफल भृंजवि ण यसोदुतम्भओ होदि । 
तह जोयो कम्म फल भसृंजदि ण य तम्मओ होवि।॥॥३५२॥। 


 श६८ 


| ३२४९ 
शिल्पी यथा स्वर्ण से करता 

विविध भूषणों का निर्माण । 
कितु स्वयं भूषण नहिं बनता, 

शिल्पी शिल्पी रहे, निदान ॥। 
त्यों कर्मों का कर्त्ता चेतन 

स्वयं न परिणमता बन कर्म । 
स्वर्णाभ्ूषणवत्‌. पुदूगल ही- 

परिणमता बन कर्म अकर्म ॥ 

३५० 

शिल्पी ज्यों उपकरणों द्वारा- 

भूषण का करता निर्माण । 
कितु स्‍्वर्य उपकरण रूप नहि 

परिणमता है वह मतिमान्‌ ॥ 
तथा करण मन वचन काय से- 

जीव कम॑ करता निष्पन्न । 
कितु स्वयं नहिं मन वच काया- 

बन जाता बन स्वयं विपन्न ॥। 

३५१ 

शिल्पी ज्यों उपकरण ग्रहण कर 

भी न उपकरण बनें, प्रवीण ! 
त्यों चेतन यद्यपि योगों से- 

कम अ्रहण कर बने मलीन,-।॥। 
कितु स्वयं नहिं मन बच काया 

बन परिणमता है चेतन्य । 
जड़ की सत्ता चित्‌ स्वरूप से 

सदा भिन्‍न है अन्य हि अन्य ॥। 


समयसार-सच्रव 


सममसार-मैभव-: २६९ 


भावार्थे:-..- जैसे शिल्पी (स्वर्णकार) स्वर्ण से अनेक आभूषणों का 
निर्माण करता है; किन्तु स्वयं भूषण नहीं बन जाता वह स्वर्णकार ही बना 
, रहता है बसे जीव भी अपने भावों के निरमित्त से ज्ञानावरणादि कम करता 
है; किन्तु स्वयं कर्म नहीं बन जाता । 
जैसे स्वर्णकार उपकरणों द्वारा आभूषणों का निर्माण करता है किन्तु 
स्वयं उपकरण नहीं बन जाता, उसी प्रकार जोब भी मन, वचन, काय 
रूपकरणों से कम करता है; किन्तु स्वयं करणों रूप परिणमन कर करण 
नहीं बन जाता । और जिस प्रकार शिल्पी उपकरण ग्रहण कर आशभूषणों 
का निर्माण करते हुए भी उपकरण नहीं बन जाता उसी प्रकार जीव भी 
यद्यपि मन, वचन, काय रूपी उपकरण ग्रहणकर कर्म करता है किन्तु स्वयं 
उन रूप प्रिणमन कर मन वचन काय नहीं बनता । 


३५२ 
शिल्पी ज्यों अपनी कृतियों के- 
फल स्वरूप धन पाता है। 
कितु कभी परिवर्तित हो वह- 
स्वयं न धन बन जाता है॥ 
तथा जीव भी पुण्य पाप युत्‌- 
कर्म बंध कर नित्य नवीन । 
तत्फल पाता; कितु कभी वह 
स्वयं नं फल बन जाय, प्रवीण ! 
भावाथं- ज॑से शिल्पी अपनी कृतियाँ कर उनके फलस्वरूप धन को 
प्राप्त करता है; किन्तु स्वयं धन नहीं बन जाता-तथ्थव जीव भी प्ृण्य पाप 
मयी कर्म कर उनके फलस्वरूप सुख दुखादि को प्राप्त करता है; किन्तु 
" स्वयं फल (सुख दुख) नहीं बनता। 
( ३५३ ) 
उपसंहार 
एवं ववहारस्सबु॒ वतवय्य॑ दंसश॑ ससासेण । 
सुणु णिस्छयस्स जयणं परिणाम कद तु ज॑ंहोदि ।॥३५३॥ 


२७० ह समयसार-चैशव 
एवं यह व्यवहार नयाश्रित- 
वर्ण है पर द्रव्याधीन। 
जिसमें है निमित्त नैमित्तिक- 
भाव दृष्टि प्राधान्य, प्रवीण ! 
अब निश्चय से कथन' सुनो- 
जो होता निज परिणामाधीन | 
निश्चय स्वाश्रित, कितु पराश्चित- 
वर्णन हो व्यवहाराधीन ॥। 

/' भावार्थ :-- उपयुक्त सम्पूर्ण कथन व्यवहार नय से किया गया 
जानना चाहिए; क्‍योंकि व्यवहार नय से कर्त्ता कर्म सम्बन्ध पराश्रित होता 
है अर्थात्‌ पर द्रव्य को कर्म करण आदि कहकर उसका कर्ता स्वयं को 
निरूषित किया जाता है । अब निश्चय नय से स्वाश्वित कर्त्ता कर्म संबंध 
सुनिए । 

( रे५४-३५५ ) 
निश्चय नय से भाव कर्म कर्त्ता और उनके फल सुखादि को 
जीव स्वयं भोकता है । 


जह सिप्पिओ दु चेट॒ठ कुब्वदि हवदि य तहा अणण्णोसो । 
तह जीवो वि य कम्म कुव्वदि हवदि य अणण्णों सो ॥॥३५४।॥ 
जह चेट्ठंकुब्बंतो दु सिप्पओो णिच्चदुक्खिदों होदि । 
तत्तो सिया अणण्णों तह चेटठतों बु ही जीबो ॥॥३५५॥ 
शिल्पी कर चेंष्टाएँ अगणित- 
उनसे रहता सदा अभिन्‍न । 
चेष्टमान रागादिक से त्यों 
जीव नहीं रहता है भिन्‍न | 
नाना चेष्टा कर शिल्पी ज्यों- 


होता व्यग्र स्वयं>नहि अन्य । 


समयसार-जैभव २७१ 


त्यों चेतन भी चेष्टमान बन 
स्वयं दुखो होता-त ,तदन्य ॥| 
भावार्थ:-- निश्चय नय से शिल्पी जो कुछ भी चेष्टाएँ करता है, 
बह उन चेष्टाओं से सदा ही अभिन्न रहता है, अत: वह अपनी चेष्टाओं 
का ही कर्ता है। उसी प्रकार जीव भी रागादिक भावों को करता हुआ 
उन भावों से (उन भाव क्रियाओं से) सदा अभिन्न ही रहता है। अतः 
निश्चय नय से जीव अपने रागादिक भावों का हो कर्त्ता है। तथा शिल्पी 
जैसे परिश्रम करता हुआ श्रम जन्य दुखों का स्वयं भोक्‍ता है वैसे जीव भी 
सन, वचन, काय की क्रियाओं द्वारा आकुल-व्याकुलता जन्य दुःखों को 
स्वयं भोक्‍ता हुआ दुखी होता है । तात्पर्य यह कि निश्चय से जीव अपने 
भावों का ही कर्त्ता व भोक्‍ता है । 
( ३५६-३५७ ) 
निश्चय नय से आत्मा स्वरूप से ज्ञाता दुष्टा है पर के जानने देखने से नहीं 
जह सेंडिया दु ण॒ परस्ख सेडिया सेडिया य सा होदि । 
तह जाणगो दु ण परस्स जाणगों जाणगो सोढ़ ॥२५६।॥। 
जह सेडिया दु ण परस्स सेडिया सेडिया य सा होदि । 
तह पस्सगो दु ण परस्स पस्सगो पस्सगो सो दु ।।३५७।॥। 
खडिया स्वयं शुद्ध है, नहि. वह 
भित्ति कृत हुई शुक्ल नवीन । 
त्यों चेतन नहि ब्लवायक पर से 
स्वयं ज्ञानमय वह स्वाधीन ।। 
पुतने पर ही नहिं खड़िया में 
आता शुक्ल पने का भाव । 
त्यों पर द्रव्य ज्ञान से ही नहि- 
जतन में है ज्ञायक भाव ।॥। 
ज्यों खड़िया में भित्ति आदि से 
शुक्ल पना नहिं हो उत्पन्न । 


२७२ समयसार-वैभव:: 


त्यों पर दर्शन से दश्शेक नहि- 
दर्शक स्वीय दृष्टि सम्पन्त |। 


'.. आभावा्थ:--जैसे किसी दीवार पर खड़िया मिट्टी से पुताई होने पर 
दीवार सफेद दिखने लगी-तब यह कहा नहीं जाएगा कि दीवार पर पुतने 
से खढ़िया में सफंदी उत्पन्न हुई; क्योंकि खड़िया तो स्वयं सफेद है। वैसे 
ही आत्मा स्वयं ज्ञान स्वरूप होने से ज्ञायक है--वह पर वस्तुओं के जानते 
से ज्ञायक नहीं बना । खड़िया के पुतने मात्र से जसे खड़िया में सफेदी 
नहीं आती उसी प्रकार पर पदार्थों के जानने 'मात्न से आत्मा में ज्ञायक 
भाव की उत्पत्ति नहीं होती । आत्मा स्वयं ज्ञान स्वरूप है । 

( ३५८-३५९ ) 
निश्चय नय से आत्मा [स्वयं स्वभाव से सम्य्दष्टि और 
संय्मी होता है, पराश्ित नहीं 
जह सेडिया दु ण परस्स सेडिया सेडिया य सा होदि । -' 
तह॒संजदो दु ण परस्स संजदो संजदो सो दु 4।३५८॥ 
जह सेडिया दुण परस्स सेडिया सेडिया य सा होदि । 
तह दंसर्ण दु ण परस्स दंसणं दंसण्ण त॑ तु॥३५९॥। 
खड़िया स्वत: श्वेत, नहि पर कृत- 
वह शुक्लत्व भाव को प्राप्त । 
त्यों चेतन संयत स्वभाव से- 
नहि पर द्रव्य त्याग से प्राप्त ॥ 
खड़िया में शुक्लत्व स्वयं है- 
नहिं पर कृत वह शुक्ल, प्रवीण ! 
त्यों पर श्रद्धाजन्य न दर्शन- 
दर्शन की सत्ता स्वाधीन॥। 


अभिप्राय यह है कि वस्तुतः 
दश्शन ज्ञान चरित्र निधान-। 


संभपतारजभव . रश्च३े 


जीव स्वयं स्वाभाविक ही है- 
नहीं पराश्चित दशेन ज्ञान ।। 
है भावार्थ :--- जैसे खडिया स्वयं ही सफेद है--उसकी सफेदी पर वस्तु 
कृत या पराश्चित नहीं है उसी प्रकार आत्मा भी स्वभाव से संयमशील है- 
पर वस्तु (इन्द्रिय विषयों) के त्याग करने मात्र से नहीं । खड़िया की सफंदी 
(शक्ल गण ) के समान आत्मा भी स्वभाव से श्रद्धा (सम्यम्दशेन) गुण 
विशिष्ट है न कि पर द्रव्यों या तत्वों की श्रद्धा करने पर वह आश्रित है । 
तात्पये यह कि आत्मा के सम्यग्दशन ज्ञान चारित्रादि गुण पराश्नित नहीं 
है--अर्थात्‌ दूसरों को जानने से ज्ञान, भोगों के त्याग से संयम (चारित्न ) 
ओर तत्वार्थ श्रद्धान (अजीवादि तत्वों की श्रद्धा) पर सम्यग्दर्शन आश्रित 
न होकर तीनों गुण स्वतः सिद्ध हें । जिस वस्तु में जो गुण होते हें वे अन्य : 
वस्तु के आश्रित नहीं हुआ करते । यही नियम आत्मा पर भी चरितार्थ 
होता है ! 
( ३६० ) 
एक सूचना 
एवं तु णिच्छयणयस्स भासिदं णाणदंसणचरित्ते । 
सुणु ववहारणयस्स य वत्तव्व॑ से समासेण ॥३६०॥। 
यों निश्चय नय से वर्णित हैं 
दर्शन ज्ञान चरित स्वाधीन। 
अब संक्षिप्त कथन पर-आश्वित- 
सुनिये जो व्यवहाराधीन ।। 
भावाथ:-- हे भव्य |! उक्त सब कथन दर्शन ज्ञान और चारित्र के 
सम्बन्ध में निश्चय नय से किया गया है । अब संक्षेप में व्यवहार नय की 
दृष्टि से कथन किया जाता है जो पराश्चित होता है । उसे तू ध्यान से सुन । 
पर द्रव्य को जानना, देखना, त्याग करना या श्रद्धान करना- 
व्यवहार नय से है 
( ३६१ ) 
जह पर दव्य॑ सेडदि सेडियः अप्पणो सहावेण । 
तह पर वन्य जाणदि णादा वि, सएण भावेण ॥॥३६१॥। 


श्छ४ं 


समग्रसार-वैघन 


( ३६२ ) 
जह पर दव्वं सेड़दि सेडिया अप्पणो सहावेण । 
तह पर पससदि जीवो जि सएण भाजेण ।॥३६२।। 
( १६३ ) 
जह परदतव्यं सेडदि सेडिया अप्पणो सहायवेण । 
तह परदव्य जिजहदि णादा थि सटण भावेण ।॥३६३॥। 
( ३१६४ ) 
जहू पर दव्यं सेडदि सेडिया अप्पणों सहायेण । 
तह पर दब्यं सहृहदि सम्मादिटठी सहायेण।॥॥३६४।॥। 
यथा भित्ति को निज स्वभाव से 
खड़िया करती शुक्ल अशेष-। 
त्यों ज्ञानी ज्ञायक स्वभाव कर- 
अन्य द्रव्य ज्ञाता निःशेष ॥॥ 
खड़िया करती निज स्वभाव से 
दोवारें ज्यों ब्बेत अशेष-। 
जीव तथा दर्शन गुण द्वारा 
अवलोकन करना निःशेष ॥ 
यथा भित्ति को निज स्वभाव से 
खड़िया कर देती है श्वेत । 
त्यों ज्ञानी वैराग्य भाव से 
बाह्य वस्तु त्यागी अभिप्रेत ॥॥ 
खड़िया निज स्वभाव से करती- 
दीवारों को रेत अशेष-। 
त्यों सुदृष्टि श्रद्धा करता है- 
तत्वाथों पर भी सविशेष ।। 
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भाषार्थ:-- जैसे व्यवहार में कहा जाता है कि खड़िया ने पुतकर 
दीवारों को सफेद कर दिया उसी प्रकार आत्मा को भी व्यवहार नय से 
कहा जाता है कि वह अन्य द्रथ्यों को जानने से ज्ञाता है, अन्य द्ब्यों 
(वस्तुओं ) को देखने से दृष्टा है । बाह्य वस्तुओं का बिरत भाव से त्याग 
करने से संयमी है और तत्वार्थों पर श्रद्धान करने से सम्यग्दृष्टि है । कहने 
का तात्पय यह हे कि आगम में स्वाश्रितों निश्चय: एवं पराश्चितों व्यवहार: 
अर्थात्‌ स्वयं के आश्रित कथन करने वाला निश्चय नय होता है और 
पराश्चित कथन करने वाला व्यवहार नय हैँ ऐसा कहा गया है। यहाँ 
दर्शन ज्ञान चारित्र का पराश्चित कथन कर व्यवहार नय का दृष्टिकोण स्पष्ट 
किया हैं । 

( ३६५ ) 
उक्त कथन का स्पष्टीकरण 


एवं ववहारस्सदु विणिच्छभो णाण दंसण चरित्ते। 
भणिदों अण्णेसु वि पज्जयेसु एसमेव णादव्वो ॥३६५॥। 
एवं दर्शन ज्ञान चरण में 
अन्याश्रित होता व्यवहार । 
अन्याश्रित पर्यायों में भी 
होता है वह इसी प्रकार ॥॥ 
निर्मित किया यथागृह मेंने- 
अथवा किया दुग्ध का पान। 
विष त्यागा, कंटक निकलाया 
आदि सकल व्यवहार प्रमाण ।। 
में पर का ज्ञाता दृष्टा हूँ 
यह कथनी भी है व्यवहार । 
निएचय से चेतन भिज का ही 
है बस जानने देखन हार |। 
भावार्थ :--- उक्त प्रकार दर्शन ज्ञान और चारित्न का पराश्चित कथन 
निर्भोत है। अन्य पर्यायों में भी यही कथन चरिता्थ होता है--जैसे मेंने 


२७६ समयंसारन्वैभव 


यह धर बनाया, विष का त्याग किया कांटा निकलवाया आदि सब कथन 
व्यवहौर नय की दृष्टि से किए गए वाक्य प्रयोग हैं । निश्चय नय से आत्मा 
अपने गुणों और पर्यायों का ही जानते देखने वाला और स्वयं में रमण 
करने वाला कहा गया है । 


| ( ३६६ ) 
आत्मा निश्चय से पर का घात नहीं करता 


. दंसण णाण चरित्तं कि लि वि णत्यि दु अचेदर्ण बिसए । 
तम्हा कि धादयदे चेदयिदा तेसु विसएसु ॥३६६।॥। 
( ३६७ ) 
दंसणणाणचरित्तं कि चि विंणत्थि दु अचेदर्ण कम्से । 
तम्हा कि धादयदे चेदयिव्रा तम्मि कम्मम्मि ॥३६७१। 
( ३६८ ) 
दंसणणाणचरित्तं कि थि वि णत्यि दु अचेदर्ण काये । 
तम्हा कि धादयदे चेदयिदा तेसु कायेसु ॥३६८॥। 
दशशन ज्ञान चरित्र नहीं है 
जड़ इन्द्रिय विषयों में लेश । 
इनका घात करें क्‍या चेतन 
इसका जब उनमें न प्रवेश ? 
जड़ कर्मों में भी ज्ञानादिक 
गुण करते हैं नहीं प्रवेश । 
अतः जीव जड़ कर्मों का क्‍या 
घात करेगा कंस लश ? 
जड़ काया में भी रत्नत्रय 
होते नहीं रंच मतिमान्‌ । 
अतः जीव काया का भी नहिं- 
घात न कर सके नियम प्रमाण ॥। 
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भावार्थ :--- इन्द्रियों के विषयभूत जड़ पदार्थों में चूंकि आत्मा के 
दर्शन, ज्ञान चारित्रादि गुणों कारंचमात्र भी प्रवेश नहीं होता अर्थात्‌ आत्मा 
के गुण आत्मा में ही रहा करते हें अत: आत्मा उन जड़ पदार्थों का घातक 
केसे कहा जा सकता है ? इसो प्रकार जड़ कर्मों में भी आत्मा के ज्ञानादि 
गुणों का प्रवेश नहीं होता और न कर्मों के समान शरीर में भी आत्मा के 
गुणों का प्रवेश होता अत' जीव न कर्मों का और न जड़ शरीर का भी 
घातक कहा जा सकता । 

( ३६९ ) 
अज्ञानी जीव अपने ही गुणों का घात करता है 
जाणस्स दंसणास्स य भणिदों धादों तहां चरित्तस्स । 
ण वि तम्हि को वि पोग्गल दव्जें धादो वु णिहिट्ठो ॥३६९॥। 


अज्ञानी अज्ञान भाव से 
करता रत्नत़य का हास। 
पुदूगलादि पर द्र॒ब्यों का वह 
कर सकता नहिं रंच विनाश ।॥। 


भावार्थ :--- अज्ञानी जीव निश्चय से अपने अज्ञान भाव द्वारा अपने 


रत्लत्नय स्वरूप गुणों का क्वास या घात करता है; किन्तु पुदूगलादि पर 
द्रब्यों का विनाश या उनमें परिवर्तन भी नहीं कर सकता । 


३७० 
सम्यग्दृष्टि को अर में हि क्यों नहीं होता ? 
जोवस्स जे गुणा कई णत्यि ते खलु परेसु दव्वेसु । 
तम्हा सम्मादिट्विस्स णत्यि रागो दु विसएसु ॥३७०॥ 
अन्य द्रव्य के गुण धर्मों का 
अन्य द्रव्य में हो न प्रवेश । 
यों न जीव के ज्ञानादिक गुण 
पुदूगलादि में करें प्रवेश ॥ 


संमयसार-वेभव 


' 'शछट 


इन्द्रिय विषय पुद्गलाश्रचित हों 
जिनमें ज्ञानादिक नहिं रंच। 
सम्यग्दृष्टि. अतः: विषयों में 
करता नहिं रागादि प्रपंच ॥ 
भावार्थ :-- जीव के जो ज्ञान दशंनादि गुण हैं वे पुदूगलादि दूसरे 
द्रब्यों में नहीं हैं अत: सम्यग्दृष्टि जीव को पड्चेन्द्रिय के विययों में-जो 
अजीव हँं--राग नहीं होता । 
( ३७१ ) 
जीब के रागादि भाव भी पर द्रव्य में नहीं है। 
रागो दोषों मोहों जोवस्स दु अणण्ण परिणामा । 
एदेण कारणंण दु सद्दादिसु णत्थि रागादो ॥३७१॥॥ 
राग द्वेष मोहादि विकारी- 
जीवों के परिणाम अनन्य। 
शब्दादिक जड़ परणति में भी- 
नहिं हैं, द्वव हैं अन्य हि अन्य ॥। 
भावार्थ ---- शाग, द्वेष, मोह आदि जो विकारी परिणाम है वे जीव 
से अनन्य हैं अर्थात्‌ ,भन्न न होकर अभिन्न हें ये रागादि परिणाम शब्दादिक 
पुदूगल द्रव्य को परणतियों में नहीं पाए जाते । अतः सम्यर्दृष्टि उन 
शब्दादिक में राग नहीं करता । 
( रे७२ ) 
सुनिश्चित नियम क्‍या है ? 
अण्ण दवियेण अण्ण दवियस्स णो कीरदे गुणुप्पादों । 
तम्हा दु सब्ब दव्या उप्पज्जंते सहावेण ॥॥३७२॥। 
अन्य द्रव्य द्वारा न अन्य में 
गुण हो सकते हैं उत्पन्न । 
नित स्वकीय गृण पर्यय से ही 
द्रव्य हुआ करते निष्पन्न ॥। 
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राग हेष परिणाम वस्तुतः 
जीव परिणमन है सिर्भ्नात। 


शब्दादिक से राग जीव का 
होता नहिं उत्पन्न नितांत ।। 
भाजाय्ं:--- एक किसी भी द्रष्य द्वारा अपने से भिन्न द्रव्य में कोई 
गुण उत्पन्न नहीं किए जाते । सभी द्रव्य अपने-अपने गणों से ही निष्यन्न 
होतें हें । अतः राग-ढेंषादि भाव भी जो जीव के अभिन्न परिणाम हें वे 
पुद्गल के शब्दादिक परिणामों द्वारा उत्पन्न नहीं किए जा सकते । 
तात्पयें यह है कि अज्ञानी जीव जो कर्ण प्रिय शब्दों में राग और 
अप्रिय शब्दों में ढ्ेंघ करता है वे राग द्वेषादि भाव शब्दों ने उत्पन्न नहीं 
किए हैं; किन्तु शब्दों के निमित्त से अज्ञानी जीव में ही उत्पन्न हुए जीव के 
ही परिणाम हैं । उनकी शब्दादिक से उत्पत्ति मानना भ्रम है । 
( ३७३ ) 
अज्ञानी जीव को सम्बोधन 
णिदिद संथुद वयणाणि पोर्गला परिणमंति बहुगाणि । 
ताणि सुनिदृूण रूसदि तूसदि य पुणो अहं भणिदों ॥३७३।। 
निंदा स्तुति बचनात्मक परिणत- 
पुदूगल होता विविध प्रकार। 
उन वचनों को सुन अज्ञानी- 
रुष्ट तुष्ट हो बन सविकार ॥। 
इष्ट वचन सुन तुष्ट, किंतु 
प्रतिकूल सुन बने रुष्ट महान । 
'उसने मुझे कहा यों मन में 
राग ट्ंघ कर बनता म्लान ॥। 
भावा्े:---पुद्गल द्वव्य निंदा जनक था स्तुतिपरक बचनों (शब्दों) 
रूप ताता प्रकार परिणमन करता है; उत्त वचनों को सुनकर अज्ञानी जीव 
ग्रदि वचन अनुकूल हों (इष्ट हों) तो सनन्‍्तुष्ट और प्रतिकूल हों तो रुष्ट 
होने लगता है-यह मान कर कि मुझे कहें गए हूँ । 
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( ३७४ ) | 
ै पुनः सम्बोध नात्मक स्पष्टीकरण । 
पोग्गल दव्य सहत्त परिणदं तसस जदि गुणों अण्णों । 
तम्हा ण तुम भणिदों किचियि कि रुससि अबुद्धों ॥३७४॥ 
'मुझे यों कहा |यह विचार कर 
हुं विषाद करे मतिहीन । 
यह न समझता - शब्द - 
पौद्गालिक परणति है जड़ ज्ञान विहीन । 
तुझे कुछ नहीं कहा शब्द ने- 
तू क्यों रूस रहा नादान। 
शब्द रूप पुदूगल परणति में 
तब नहिं है हित अहित, निदान ॥॥ 
भावार्थ :--- अज्ञानी जीव किसी शब्द को सुनकर उसमें इष्ट मा 
अनिष्ट को कल्पना कर विचार करता है कि 'मुझे यों कहा है' तब इष्ट 
शब्द सुन हुं और अनिष्ट में विषाद करने लग जाता है। हे बंधु ! शब्दों 
ने तुझे कुछ नहीं कहा, तू व्यथे क्रोध क्‍यों करता है ? शब्द तो पुदूगल की 
पर्याय है । उसे जानकर सुखी-दुखी होना अज्ञान है--जो हेय है । 
( ३२७५ ) 
उक्त कथन का पुन: समर्थन 
असुहो सुहो व सद्दो ण तं भणदि सुणसु मं ति सो चेव । 
णय एवदि विणिग्गहिदूं सोद विबयसागदं सहं ।॥३७५॥। 
शब्द शुभाशुम तुम्हें न कहते- 
हमें सुनों तुम देकर ध्यान ।' 
और न शब्द श्रवण कर धावे-- 
तद्वबिषयों में आतम ज्ञान ॥ 
भावार्थ:-- हें बंधु ! शुभ या अशुभ शब्द तुम्हें यह नहीं कहते कि 
तुम हमें सुनों' और न शब्दों ओर उनके विषयों में आत्मा का ज्ञान ही 


'समवसार-वैभव २८१ 
'प्रविष्ठ होता । इसलिए तुम्हाश राग द्वेष करना (शब्दों में) कहां तक 
“उचित है ? 
पा ( ३७६ ) 
रूपादि अन्य विषयों का स्पष्टीकरण 
असुह [सुहं, वा रूब णत॑ भणदि पेच्छ मं त्ति सोचेब । 
ण य एदि विणिग्गहिदू चक्‍्खुविसयसागद रूवं ॥३७६॥ 
( ३७७ ) 
असुहो सुहो व गंधो ण तं भणदि जिग्घ मं ति सोचेद । 
ण य एदि विणिरगहिदूं धाणविसयमागद गंध ॥३७७॥। 
भावार्भ:-- हे बन्धु ! रूप भी पुकार कर तुम्हें यह नहीं कहता कि 
तुम हमें देखो और न आँखों के द्वारा आप में बल पूर्वक प्रवेश करता है । 
इसी प्रकार सुगन्ध या दुर्गेन्ध भी आपको प्रेरणा नहीं करतो कि मुझे सू घो, 
न बल प्रयोग करके नासिका में ही प्रवेश करती है। 
( ३७८ 
| असुहो सुहो व रसो ण त॑ सर रसय मं ति सो थेथ । 
ण य एदि विणिर्गहिदूं रसण विसयमागदं तु रसं ॥॥३७८।॥। 
( २७९ 3) 
| असुहो सुहो, व फासो ण॒ भणदि फास म॑ ति सो, चेव]। 
ण य एदि विणिग्शहिदूं कायविसयमागद फासं ॥॥३७९॥। 
रस भी कब दुनियाँ से कहता- 
'मुझे चखो - में हूँ - स्वादिष्ट ।' 
और न रसना से आलिगन- 
कर बनता वह इष्ट अनिष्ट ॥॥ 
स्पर्श अप्रिय प्रिय भी नहिं कहता- 
कोई हमें छुए लवलेश | 
बरवस लिपट नहीं काया में 
वह करता है बंधु. ! प्रवेश ॥ 
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- भावार्थ :-- हे बन्ध ! भवध्ष्य पदार्थों का रस भो किसी से या तुमसे 
यह नहीं कहता कि में स्वादिष्ट हूं, मुझ तुम चखो और त बलपूर्वकः शसना 
इन्द्रिय से लिपटकर इष्ट अनिष्ट बनता है । इसी प्रकार स्पर्श भी आपसे 
यह आग्रह नहीं करता कि आप हमें छुएं और न स्पर्शन इन्द्रिय से आकर 
बरबस लिपटता है । 

( ३८० ) 
उक्त कथन का उफ्संहार 
असुहो सुहो व गुणो ण त॑ भणदि बुज्म मं ति सो चे व । 
. ण॒य एदि विणिग्गहिदूं बृद्धेविसयसागदं तु गण ।।३८०॥ 
( २८१ ) 
असुहं सुहं व दख्यं ण तं भणदि बुज्स मं ति सो चेद । 
ण य एदि विणिग्गहिदं बुद्ध विसयसागद दबव्य १३८१४ 
( ३८२ ) 
एवं तु जाणिवृण य उवसम णेंव गच्छदे मूढो । 
णिग्गहमणा परस्स ये सम जे बुद्धि सिवसपत्तो ॥३८२॥४ 
शुभ या अशुभ पौद्गलिक गुण नहिं- 
हमसे आग्रह करें प्रवीण । 
बुद्धि द्वार भी नहिं प्रवेश कर 
गुप्त प्रेरणा करते द्वीन ।॥। 
द्रव्य शुभाशुभ जिन्हें मान हम 
जान रहे प्रतिक्षण सविशेष | 
जानो, त्यागो, भोगो या तुम- 
ग्रहण करो - कहते नहिं लेश ॥। 
यह सुस्पष्ठ भासता सबको 
फिर भी मूढ़ न होता शांत। 
समता सुधा पान तज विषयमों-- 
में ही रमता चिर चिद्धांत ॥ 
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भावाथे:-- इस प्रकार पुदूगल के सभी शुभाशुभ गुण तुमसे उन्हें 
भीगने था त्यागने का न तो आग्रह करते हें और न बुद्धि पूर्वक अन्तस्‌ में 
प्रवेश कर उन्हें भोगने की ही प्रेरणा करते हैं । इसी प्रकार शभाशुभ द्रव्य 
भी जिन्हें हम इष्टानिष्ट मानते हे--उन्हें जानने, भोगने या त्याग और 
ग्रहण करने को कहत हैं । यह सव सभी को स्पष्टतथा ज्ञात है फिर भी 
अज्ञानी बहिरात्मा |जीव उनमें समता भाव को धारण न करते हुए 
उन्हीं में सुख-दुख की कल्पना कर उन्हें ग्रहण करने और उनमें रमण 
करने की चेष्टा करता हुआ दुखो होता रहता है। 
( ३८३ ) 
० निश्चय प्रतिक्रमण का स्वरूप 
कम्म॑ ज॑ पुण्ण कय सुहासुहमर्णयवित्थर विसेस । 
तत्तो णियत्तदे अप्पयं तु जो सो पड़िक्कसर्ण ॥।३८३१। 
( ३८४ ) 
कम्म जं सुहमसुहं जम्हि य भावम्हि बज्सदि भविस्सं । 
तत्तो णियत्तदें जो सो पच्चक्खाणं हवदि चेंदा ॥॥३८४॥ 
पूर्व, शुभाशुभ कम किये जो 
भूतकाल में बन विदश्लांत । 
उनसे हो जाना निवृत्त ही 
प्रतिक्रमण है सुखद नितांत ।॥। 
कर्म बंध संभावित रहता- 


किक 


जिन भावों कं द्वारा म्लान। 
समभावों से उन्हें विसरजित- 
करता ही है प्रत्याख्यान ॥। 
भावार्थ :-- आत्मा द्वारा भूत काल के किए गए शुभाशुभ कर्मों का 


समभावों द्वारा नष्ट कर देने को निश्चय प्रतिक्रमण कहते हें और भविष्य 
काल में जिन भावों से कर्मो' का बंध हो सकता है उनका त्याग कर देने 
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वाला आत्मा ही निश्चय प्रत्यास्यान कहलाता है। अर्थात्‌ शगादि 
भाव रहित आत्मा की प्रणति हो निश्चय प्रत्याख्यान है। 
( रेट५ ) 


निश्चय आलोचना 
जं सुह असुहम्‌ दिष्णं संपदि य अणेय वित्थर विसेसं । 
त॑ दोसं जो चेंददि सो खलु आलोयणं चेदा ॥।३८४५॥॥ 
( ३८६ ) 
जिरु्य पच्चक्खाणं कुव्वदि णिच्चचं पि जो पडिक्कमदि । 
जिर्य आलोचेयदि सो हु चरितं हवदि जेदा (१३८६१ 
* ३८६/१ 


वर्तमान उदयावलि में जो कर्म शुभाशुभ करें प्रवेश । 
उनमें राग हेंष नहिं करना आलोचन है आत्म विशेष ॥॥ 
पूर्व कर्म के प्रतिक्ररण सह आगामी का प्रत्याख्यान । 
वर्तमान में पर्यालोचन करना ही चारित्र महान ।॥ 
भावार्थ :-- वर्तमान काल में जो शुभाशुभ कर्म उदय में आरहे हैं 
उनमें और उनके सुख-दुखादि फलों को अपने स्वरूप से भिन्न जानकर 
उनमें भी राग द्वेष का न करने वाला आत्मा ही निश्चय आलोचना है । 
३८६/२ 
कर्म निव॒ति हेतु सुन स्वाश्वित उपयोगी संक्षिप्त विधान । 
जो निश्चय से आलोचन प्रतिक्रमण और है प्रत्यास्यान ॥ 
भूत-भविष्यत वतेमान में जितने पाप जान अनजान । 
मन वच तन, कृत कारित मोदन द्वार हुए, हों, होंगे म्लान ।॥ 
३८६/३ 
उनमें तज ममता समग्रतः करना चिदानंद हवरस पान । 
वही वस्तुत: आलोचन है प्रतिक्रमण वा प्रत्याख्यान ॥॥ 
चिदानंद रस पान मगन ही ज्ञान चेतना है स्वाधीन । 
राग द्वेष युत परणलि ही है कर्म चेतना सतत मलीन ।$ 
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३८६/४ 
सुख दुख कर्म फलों में हों जो हर्ष विषाद मंयी परिणाम । 
बही कर्म फल मयी चेतना अप्रतिबुद्धता का परिणाम ॥। 
राग द्वंघ तज सुख दुख में जब जीव न करता हे विषाद । 
तब कंबल्य प्राप्ति कर पाता चिदानंद का महा प्रसाद ॥। 
इस प्रकार भूतकाली न कर्मो का प्रतिक्रमण भविष्यकाल में सम्भावित 
(बेधने योग्य) कर्मो' का प्रत्याख्यान और वर्तमान काल में बंधने योग्य 
कर्मो की आलोचना कर उन्हें बँधने न देने का पुरुषार्थ करने वाला आत्मा 
ही निश्चय नय से चारित्र कहलाता है । 
यहां पर गुण-गुणी की अभेद दृष्टि से कथन कर आचार्य श्री ने 
आलोचना प्रतिक्रमण और प्रत्याख्यान करने वाले आत्मा को ही निश्चय 
नम से चारित्न कहा है। सम्य्दुष्टि जीव इस प्रकार चारित्न को आत्मसात्‌ 
कर बँध न करता हुआ निर्जरा और मोक्ष का पात्न होता है । 
( ३८७ ) 
बेदंतो कम्मफल अप्पाणं जो दु कुणदि कम्सफलं । 
सो त॑ पुणो वि बंधदि बोयं |दुक्खस्स अट्ठबिहं ।॥३८७।। 
( ३८८ ) 
बेंदतो कस्मफल मये कद जो दु मुणदि कम्मफलं। 
सो त॑ पुणो वि बंधदि बोयं दुक्‍्खस्स अट्ठजिहं ॥।३८८९। 
( ३८९ ) 
बेदंतो कम्मफल सुहिदों दुहिदो ये हववि जो चेदा । 
सो तं॑ पुणो वि बंधदि वोयं दुकखस्स अट्टुबिहं ॥१३८९॥। 
३८७-३८८ 
कर्म फलों को बेदन कर जो 
अपनाता उनको अनजान । 
दुःखबीज वसु कर्मंमयी वह 
पुनः: वपन करता है म्लान॥॥ 
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कर्म फलों को अनुभव कर जो 
उन्हें स्वकृत रहता है मान । 

दुःखबीज वसु कर्ममयी वह 
भी बो लेता है नादान ॥। 

जीव कर्म फल बेदत कर जब 
सुखी दूखी हो विसर स्वरूप । 

तब वसु कर्म बंध करता है 
होता दुखबीज स्वरूप ॥। 


भाजार्थ:-- जी अज्ञानी जीव कर्मों के फलों को अनुभव करता हुआ 
उन कर्मो' को अपना मानता है (यह कर्म चेतना है) उसे दुःखों के बीज 
भूत आठ प्रकार के कर्मो का बंध होता है। इसी प्रकार जो कर्मो के फलों 
को जो सुख-दुख रूप है नेदन करता हुआ उन्हें स्वकृत मान उन्हीं में रम जाता 
है यह कर्म फल चेतना है इससे भी जीव दुःखदायी अष्ट कर्मों का बंध 
करता है | ऐसे ही कर्मफलों को वेदन करता हुआ जब सुखी दु:खी होता है. 
तब भी अष्ट कर्मों का बँध करता है--जो दुःखों के बीज हें । 

तात्पय यह है-यह जीव अज्ञानवश कर्मों और कर्म फलों को अपना 
मानता है साथ ही कर्म फलों में (कर्मों के उदय में) सुखी दुखी भी होता 
है । इस प्रकार अपने स्वरूप ज्ञान चेतना से भ्रष्ट होकर कर्म और कर्म 
फल चेनना स्वरूप परिणत होकर कर्म बंध करता रहता है। और जब यह 
सकल कर्म संन्यास भावना धारण कर ज्ञान चेतना स्वरूप परिणत होकर 
समभावी बस आत्म [स्वरूप में लोनता को प्राप्त होता है तभी कर्मो की 
निजरा द्वारा मोक्ष को प्राप्त होता है । 

( ३९० ) 
ज्ञान की शास्त्रों से भिन्नता 
सत्यं णाणं ण हवदि जम्हा सत्यं ण जाणदे किचि । 
तम्हा अण्णं णाणं अण्णं सत्ध॑ जिणा विति ॥॥३९०१ 
ज्ञान-भाव श्रुत, शास्त्र द्रव्यश्रुत, 
दोनों में भिननत्व अतीव । 


समवसार-वैक्षव श्८७ 


शास्त्र चेतना शून्य वस्तु है 
जोन स्वयं जाने निर्जीव ॥ 

ज्ञान जबकि चेतन्यमयी है - 
शास्त्रों से अति भिन्‍न नितांत। 

यों शास्त्रों से ज्ञान सर्वथा 
पृथक्‌ सिद्ध होता निर्म्नात ॥ 


भावाये:-- आत्मा का ज्ञान भाव श्रुत और शास्त्र द्रव्य श्रुत कहलाते 
हैं। जास्त्र चेतना शून्य निर्जीब वस्तु है जो स्वयं कुछ नहीं जानता; कितु 
ज्ञान चेतन्‍्यमयी आत्मा का गुण है । जो जड़ता रहित है। इस प्रकार 
दोनों में स्पष्टतया भिन्नता सिद्ध है ' शास्त्रस्वयं ज्ञान नहीं हो सकता। 
ऐसा जिनेन्द्र देव ने कहा है । 


( ३९१ ) 
ज्ञान की शब्दों से भिन्‍नता 
सहो णाणं ण हवदि जम्हा सहो ण याणदे किचि। 
तम्हा अण्णं णाणं अण्णं सहूं लिणा बिति ॥३९१।। 
शास्त्र समान शव्द भी जड़ हैं 
ज्ञान भाव से भिन्‍न नितांत। 
पुद्गलल की व्यज्जन पर्यायों- 
में गर्भित है शब्द नितांत ॥ 
शब्द जान सकता न तनिक भी 
जबकि ज्ञान चेतन्य स्वभाव । 
यों पौद्गलिक शब्द से निश्चित 
ज्ञान भिन्‍न है आत्म स्वभाव ॥। 
भावाय:--- शब्द ज्ञान नहीं है; क्योंकि शब्द कुछ भी जान नहीं 


सकता । शब्द पुदूगल की व्यंजन पर्याय है--शान आत्मा का स्वभाव है। 
इसलिए जिलनेन्द्र देव ने दोनों को भिन्‍न कहा है। 


 एटट समयतार*वंभव 
( ३९२ -) 
ज्ञान की रूप रसादि से भिन्‍नता 
रूय जा ण हवदि जम्हा रूव ण |याणदे किचि। 
तम्हा अज्णं णार्ण अण्णं रूव जिणा विति ॥३९२॥ 
( ३९३ ) 
वण्णो णाणं ण हवदि जम्हा वण्णो ण याणदे किचि । 
तम्हा अण्णं णाणं अण्णं वण्णं जिणा विति ॥३९३॥। 
( २९४ ) 
गंधों णाणं ण हववि जम्हा गंधों ण याणदे किलि । 
तम्हा अण्णं णा्ण अण्णं गंधं जिणा विति ॥३९४॥॥ 
( ३२९५ ) 
ण रसो दु होदिणाणं जम्हा बु रसो ण याणदे किचि । 
तम्हा अण्णं णाणं रस च अण्णं जिणा वित (३९५ 
( ३९६ ) 
फासो णाणं ण हवदि जम्हा फासो ण जाणदे किचि । 
तम्हा अण्णं णाणं अण्णं फासं जिणा विति ॥३९६॥ 
जितना भी जो कुछ दिखता है- 
वह सब है. पुदुगल संस्थान । 
चेतन का अस्तित्व न जिसमें 
ज्ञान भिन्न वह सूत्र प्रमाण ।। 
आकृति वा रस रूप गंध वा 
स्पर्श आदि पुदूगल के वेश । 
ज्ञान सिद्ध नहिं हो सकते ये 
जिनमें नहीं चेतना लेश ॥ 
भावा्थ:--- पुदूगल की जितनी भो आक्ृतियाँ दिखती हें उन संबंमें 
रूप है अत: वह रूप, तथा रस, गंध स्पर्श आदि जो पुद्गल के गुण हें वे सब 


समवंसोर-बैशव श्र 
जानने को शक्ति नहीं रखते, अतः पुदूभल और उसके सभी गुण ज्ञान से 
भिन्न हें ऐसा श्री जिनेद्धदेव ने निरूपण किया है। ' 
( रे९७ ) 
पुदूशल कर्म, घ॒र्मं अधर्म आकाश काल व अध्यवसानों से ज्ञान की भिन्नता 
कम्स णाणं ण हवदि जम्हा कम्सं ण याणदे किचि । 
तम्हां अण्णं णाणं अण्णं कम्स॑ जिणा थिति ॥॥३९७॥+ 
( ३९८ ) 
धम्भो णाणं ण हवदि जम्हा धम्मो ण याणदे किचि । 
तम्हा अण्णं णाणं अण्णं धसम्म॑ जिणा विति ॥३९८१४ 
( २९९ ) 
णाणसध्म्मो ण हवदि जम्हाधम्मो ण याणदे किचि । 
तम्हा अण्णं णाणं अण्णमधम्म॑ जिणा विति ॥३९९॥४ 
( ४०० ) 
कालो णाणं ण हवदि' जम्हा कालोंण याणदे किचि । 
तम्हा अण्णं णाणं अण्णं काल जिणा थिति ॥॥४००॥४ 
( ४०१ ) 
आयासं पि ण णाणं जम्हायासं ण याणदे किचि । 
तम्हायास॑ अण्णं अण्णं जाणं जिणा विति ॥४० ११ 
( ४०२ ) 
णज्ञणसाणं णाणं अज्ञवसाणं अचेवर्ण जम्हा । 
तम्हां अण्णं णाणं अज्ञवसाणं तहा अण्णं ॥४०२॥४ 
द्रव्य कर्म भी ज्ञान नहीं है- 
जड़ पुदूगल परिणाम मलीन । 
सान चेतना का स्वभाव हैं 
अतः भिन्न है जीवाधोन ॥। 


२९० समयसार-वैअन 
- पुद्गल घर्म अधर्म, काल, नभ, 
एवं सब हीं अध्यवसान । 
आत्म ज्ञान से निपट भिन्न हें 
श्री जिनेन्द्र के वचन प्रमाण ॥। 
भावार्थ --कर्म ज्ञान नहीं हो सकते ओर धर्म अधर्म आकाश कॉल एवं 
[अध्यवसानों को भी ज्ञान से भिन्न श्री जिनेन्द्रदेव ने दरशाये हैं; क्योंकि 
इन सबमें जानने की शक्ति नहीं है अतः इन्हें ज्ञान से भिन्न ही जानना 
चाहिए । 
( ४०३ ) 
ज्ञान की महिमा 
जम्हा जाणवि णिच्च तम्हा जीवों दु जाणगो णाणी । 
जाणं ज॑ जाणयादो अव्वदिरिस सुणेदव्य ।१४०३१। 
( ४०४ ) 
णाणं सम्मादिट्टि दु संजमं सुत्तमंगपुव्वग्द । 
धम्माधम्म॑ व तहा पथज्ज॑ अव्भुवेत्ति बुहा ॥४०४॥ 
चेतन ज्ञायक है स्वभावत: 
क्योंकि जानता नित सद्सद्रूप । 
ज्ञानी जीव इसीसे ज्ञायक- 
अव्यतिरिक्त है ज्ञान' स्वरूप ॥ 
सम्यग्दशंन, शुति संयम या- 
अंग पर्व. गत सूत्र विधान । 
धर्माधर्म प्रब्रज्या ये संब' 


बे, 


ज्ञान समाहित हें मतिमान्‌ ॥॥ 


भावार्थ :--- ज्ञान का स्वभाव जानना ही नित्य रहता है इसीसे जानने 
बाला जोय ज्ञानी या ज्ञायक कहलाता है। यह ज्ञान झानी से अव्यतिरिक्त 
अभिन्न ही होता है । 


समवतास्जैभव २९१ 


यदि निश्चय दृष्टि से विचार किया जावे तो ज्ञान ही सम्यर्दृष्टि है” 
शान ही संयम है, ज्ञान ही अंग पूवंगत सूत्र है, धर्म, अधमं प्रन्नज्या 
(दीक्षा) आदि भी ज्ञात ही है; क्योंकि ज्ञान इन सबमें व्यापक है। जीच 
शानमय है ओर ये सब जीव से संबंध रुखते हें अतः जीव ज्ञान से अभिन्न 
स्‍्नतः सिंद्ध हो जाते हैं। यदि इनमें से ज्ञान को पृथक्‌ करदें तो वे फिर कुछ 
भो ते रह जावे । ऐसा ज्ञानी जन मानते हें । 
( ४०५ ) 
आत्मा निश्चय से अनाहारक है और पर द्रव्य के त्याग ग्रहण से रहित है' 
अत्ता जस्स अमुत्तो णहू सो आहारगो हवदि एवं। 
आहारो खलु मुत्त जम्हा सो पोग्गलमओ बु ॥४०५॥ 
( ४०६ ) 
णवि सकक्‍कदि घेत्तुं जं ण विसोत्तुं चेव जं परं दव्यं । 
सो को थि य तस्स गुणो पाओन्‍ग्गिय विस्ससो वा वि ।।४०६॥ : 
( ४०७ ) 
तम्हा ढु जो विसुद्धों चेदा सो चेव गिण्हदे किचि। 
णेव विमुझजयदि किचि थि ओवाजीवाण दव्वाणं (४०७४७ 
जीव न आहारक बन सकता- 
माना जिसने उसे अमूत्त । 
यतः: सर्व आहार पोद्गलिक 
हीने से है रूपी-मूत्त ॥ 
स्वाभाविक या प्रायोगिक निज 
गूण धर्मों से जीव न ज्ञान-। 
पर का त्याग ग्रहण करने की 
रखता है सामथ्यं, निदान ॥॥ 
भावार्थ:-- जिनकी आत्मा अमूर्त (अरूपी) है वह आह्ारक 
अर्थात्‌ आहार (कर्म नोकम आदि रूप पुदूगल प्रमाणुओं) को ग्रहण करने 
बाला नहीं होता; क्योंकि आहार पुदूगल मयी होने से म॒तिक होता है। 


२९२ समंयलार-बैनत . 
. आत्मा में स्वाभाविक या प्रायोगिक कोई ऐसा गुण है जो पर द्रव्य 
को न तो ग्रहण कर सकता है ओर न उसका त्याग हो कर' सकता है। 
इसलिए जो विशुद्धात्मा है वह जीवाजीवादिक पर द्रव्यों को न॑ तो 
ग्रहण करता है और न उनका त्याग ही करता है । यह सब कथन निश्चय 
नय की मुख्यता से ज्ञान स्वरूप आत्मा के सम्बन्ध में किया. गया है। पर 
वस्तु का त्याग या ग्रहण व्यवहार नय से किया गया भाना जाता है; 
क्योंकि व्यवहार पराश्चित होता है ! जेसे मेंने अमुक बस्तु का त्याग किया 
या ग्रहण किया, यह व्यवहारनय का कथन है, किन्तु निश्चय नय से देखा 
जाय तो आत्मा पर वस्तु का त्याग ग्रहण नहीं करता--वह अपने भाव 
हो करता है । 
( ४०८ ) 
शारीरिफ बाह्य लिंग मोक्ष मार्ग नहीं 
पासंड़िय लिगाणि य गिहिलिगाणि य बहुप्पयाराणि। 
धेत्तं बदति मूढह़ा लिगसिणं मोक्‍्ख मग्गोत्ति ॥॥४०८॥॥ 
( ४०९ ) 
ण दु होदि मोक्‍ख मग्गो लिगं॑ जं देह णिम्ममा अरिहा । 
लिंग॑ मुइतु दंसणणाणचरित्ताणि सेवंते ॥॥४०९॥ 
गृह या बन में श्रावक मुनि के- 
देहाश्रित होते जो वेश । 
मूढ़ उन्हें ही मान मुक्ति पथ- 
, रत हों - जिसमें तथ्य न लेश ।। 
गर्देभसिह नहीं बन सकता 
धारण कर उसका परिवेश । 
भाव शुद्धि बिन. लिंग मात्र से 
मानव मुक्ति न पाता लेश ॥ 
अहंत्‌ तज परिपूर्ण देह गत- 
अहंकार मसकार विकार | 


समशतार-बैंभव २९३ 


सम्यग्दशेन ज्ञान चरण में 
रत हो पाते शिव पद सार ॥। 


बाह्यामभ्यंतर सकल परियग्रह 
त्यागी बन मुनिजन अमलीन । 


द आत्म साधना में निमरन हो- 
मुक्ति प्राप्त कर हों स्वाधीन ।॥ 


बन्द 


भावार्थ :-- श्रावक के गृह में रहकर या बन में जाकर साधु के 
नग्नतादि वेश धारण करक॑ उस वेश मात्र को मूढ़ जन मुक्ति मार्ग मानने 
लगते हैं; किन्तु साधु का वेश घारणकर लेना भात्र मुक्ति मार्ग नहीं हो 
सकता, क्‍योंकि जब तक अंतरंग में भावों की शुद्धि न आए जो सम्यग्दशन 
ज्ञान चारित्र की एकता से प्रकट होती है--केवल वेश धारण कर लेने मात्र 
से मुक्ति प्राप्त होना असंभव है । कहने का तात्पयें यह है कि भाव लिंग 
बिना (आत्म भावों की शुद्धि बिना) केवल द्रव्य लिंग धारण करके मुक्ति 
प्राप्ति नहीं की जा सकती । ज॑से किसों गर्दभ को सिह की खाल ओड़ा देने 
मात्र से वह सिंह नहीं बन जाता वैसे मिथ्य। दृष्टि भी मुनि वेश धारण 
फर लेने मात्र से मुक्त नहीं हो सकता । 
( ४१० ) 
उक्त कथन का पुन: समर्थन 
ण वि एस मोक्‍्खमग्गो पासंडिय गिहिसयाणि लिगाणि । 
दंसमणाणचरित्ताणि सोक्‍्ख सरंं जिया विति ॥४१०॥ 
इस प्रकार श्रीमज्जिनेन्द्र ने- 
पाखंडी - मुनि वेश अशेष । 
या गृहस्थ के विविध वेश हैं 
उनमें तथ्य न पाकर लेश ॥। 
दर्शन शान  चरित्मयी ही 
स्वाश्वित सुब्ति मार्ग सिर्धार । 


... घोषित किया भाव लिगी को- 
समयसार संप्रात्यधिकार ॥| 
भावार्थ:-- इस प्रकार जिलेन्द्र भगवान्‌ ने पाखंडियों के (साधुओं 
के) या गृहस्थों के देह सम्बन्धी अनेक बाह्य वेशों में भाव शुद्धि के बिना 
सार न पाकर सम्यर्द्शन ज्ञान चारित की एकता को मोक्ष मार्ग निरूपित 
किया है । इसलिये भाव लिगो' साधु ही समयसार-शुद्धात्म तत्व की 
प्राप्ति का अधिकारी है--पाखंडी बाह्य वेशी साधु नहीं । 
( ४११ ) 
उक्त कथन का तात्पय॑ 
तम्हा जहितु लिगे सागारणगारियें हि वा गहिदे १ 
वंसगणाण चरित्ते अप्पाणं जुझुज सोक्ख पहे ॥॥४११॥॥ 
अतः: संत! सागार तथा 
अनगारों के शारीरिक वेश । 
मात्र मुक्ति पथ मात्र न॑ केवल- 
मुक्ति मार्ग में करो प्रवेश_। 
मुक्ति मार्ग-जिन कथित सुनिश्चित 
सम्यग्दशन सम्याज्ञान । 
सम्यक्‌ चरित नाम से व्यवहृत 
..स्वात्मस्थिति, रुचि, ज्ञप्ति महान । 
भावाथे:--- अतः हे बन्धु ! सागार ओर अनगारों के बाह्य वेश 
मात्र को मुक्ति मार्ग मानना छोड़कर आत्मा को मोक्ष के मार्ग में लगाइये- 
जो सम्यब्दर्शन शान चारित़ मयी जिनेन्द्र ने निरूपित किया है । 
( ४१२ ) 
5 आत्म संबोधन 
मोक्ख पहे अप्पाणं ठवेहि चंदयहि क्षाहितं चेव । 
तत्थेव बिहृर भिज्य. भा. बिहरखु अच्ण दव्येंसु ॥४१२।। 


 अमश्सास्वैश्षक',..... २९५ 
सेलन ! तू प्रज्ञापराधवक्ष- 
कब से बना हुआ दिग्ध्रान्त ! 
अब भी चेत, स्वात्मसंस्थितिकर 
मुक्ति पथिक बन, हो निर्ज्ान्त ।। 
केवल उस ही का चिन्तन कर 
उसमें कर साननद विहार । 
परद्रव्यों भावों वेशों में 
उलझ न भ्रमवश कर ममकार ॥। 
भावार्थ :--- हे आत्मन्‌ ! तू अपनी प्रज्ञा (शान या समझ) के 
अपराध से दिग्धरान्त बना हुआ है ! परन्तु श्री गुरु कहते हें कि अब तो 
चेत ! और अन्य द्रव्यों वा भावों में अनुराग का त्याग कर मोक्ष मार्ग में 
स्वयं को स्थिर कर उसी का चिन्तन ओर ध्यान करता हुआ तित्य उसी में 


विहारकर । यदि वास्तव में संसार से मुक्त होना 'बाहता है तो मुक्ति का 
उक्त मार्ग ग्रहण करना पड़ेगा । 


हर ( ४१३ ) 
उन्होंने समयसार नहीं जाना 


पासंडिय लिगेसु य गिहि लिगेसु य बहुप्पयारेसु । 
कुव्यति जे मसत्तं तेह ण णाद॑ समयसारं ॥॥४१३॥॥ 
सागारों अनगारों के जो- 
बाह्यवेश हें विविध प्रकारु- 
उनमें मोहित जन' क्‍या जाने- 
पावन समयसार अविकार ? 
भावलिंग बिन द्रव्य लिंग में- 
अहंभाव धर हुआ बिमूढ़ । 
वह परमार्थ . शून्य तंदुल तज 
ठतुष संचय करता है मूढ़ ॥ 


भावाय:--- सागारों (गृहस्थों) अनगारों (गृहत्याथियों ) के जो नाना 

प्रकार के भेष हें उन्हें ही जो व्यक्ति मुक्ति मार्ग समझकर आत्म शुद्धि से 
शन्य बना हुआ है उसने समयसार (शुद्धात्म स्वरूप) को नहीं जाना; 
क्योंकि उन्होंने देह के वेश को ही अपनाकर भ्रमवश उसे शुद्धात्म समझ 
लिया है | वह ऐसा मूल है जिसने तन्दुल (चावल) को छोड़कर तुष 
(छिलकों ) को ग्रहण करना स्वीकार किया है । 
४१४ 

व्यवहार नय मोक्ष मार्ग में दोनों लिगों को स्वीकार करता है 

बवहारिओ पुणणओ दोण्णि वि लियगाणि भणदि मोबल पहे । 

णिच्छयणओ दूं णेच्छदि मोक्‍्खपहें सन्व लिगाणि ।॥४१४॥। 

४१४१ 

नय व्यवहार किन्तु करता द्वय लिंग मुक्ति पथ में स्वीकार । 

द्रव्य लिंग को भाव लिंग का सहचारी सम्यक्‌ निर्धार ॥ 
परमार्थी को मुनि श्रावक के, उभयलिंग पड़ते अनुकूल । 

अतः इन्हें स्वीकृत कर भी वह इनमें ही जाता नहिं. फूल ॥। 

भावार्थ :-- किन्तु व्यवहार नय द्रव्य लिंग (मुनि मुद्रा) को भाव 
लिंग का सहचारी जान और मान कर मृक्ति मांग में दोनों लिंगों को 
स्वीकार करता है । परमार्थी मुमुक्ष को आत्म साधना में चूँकि मुनि और 
श्रावक के दोनों लिंग सहायक होते हें अतः मोक्ष सारे में सहायक जान 
द्रव्य लिंग को स्त्रीकार करता है । किन्तु परमार्थी साधु द्रव्य लिंग धारण 
करके ही सन्‍्तुष्ट होकर उसका गवे नहीं करता; किन्तु निश्चय मोक्ष 
मार्ग को ही वस्तुतः मुक्ति का मार्ग मानकर उसको साधना में सदा तत्पर 
रहता है। 


२९६ 


४१४/२ 
“में हूँ श्रमण या कि श्रावक हूँ-” यों कर अहंकार ममकार-- 
भाव लिंग से शून्य जन कभी पा न सके संसृति का पार ।। 


निश्चय न्‌य को नहिं अभीष्ट है कितु तनिक बहिरंग विचार । 
इससे यह न समझना-रहता अर्थ शून्य जिन लिंग, उदार ॥। 


संभवसार-सैंभव २९७ 


भाषार्थ:--- 'में श्रमण हैं या आवक हूं इस प्रकार मरने में बाह्य वेश 
का अहंकार करता हुआ व्यक्ति भाव लिंग की शून्‍्यता में मुक्ति नहीं पा 
सकता । तिश्चय नय की दृष्टि में बाह्य (द्रव्य) लिंग गौण होता है इस 
कारण वह आलन्तरिक भावों की शुद्धि पर बल देता हुआ भाव लिंग को 
मुख्य करता है । इससे यह न समझ लेना चाहिए कि जिन लिंग का धारण 
करना सर्वथा ही व्यर्थ है. या अनुपयोगी है । 

४१४/३ 

तथा -दुराशय यह मत लेना-“मुनि' बनना है व्यर्थ समान ।' 

“हम स्वछंद विचरण कर-निशचय नय से कर लेंगे कल्याण ।' 
जो स्वछंद विचरण करता वह-मार्ग प्नष्ट व्यवहार विहीन-- 

निश्चय पथ से बहुत दूर हें-स्वेराचारी सतत मलीन ॥ 


०५ 


भावाथे:--- निश्चय नय को मुख्यता से किए गए कथन से “यह 
दुराशय भी न अपना लेना कि मुनि या श्रावक लिंग धारण करना व्यथ है। 
हम तो स्वछंद विचरण करते हुए निश्चय नय से अपना कल्याण कर लेंगे । 
क्योंकि स्वछंद विचरण करने वाला व्यवहार चारित्न शून्य व्यक्ति मारे ध्रष्ट 
होकर निश्चय मोक्ष मार्ग से बहुत दूर चला जाता है । 
ड१४/४ 
श्रावक श्रमण वृत्ति या तप ब्रत, सयमादि नहिं व्यर्थ, निदान-- 
निश्चय पथ में परम सह।यक-बन करते जो जन कल्याण । 
इन्द्रिय विषयासक्त, पापरत-पाखंडी व्यसनों में चूर-। 
शठ से रहती आत्म साधना सतू समाधि सब कोसों दूर ।॥ 
भावायथे:---- श्रावक या श्रमण वृत्ति स्वरूप ब्रत, तप, संयमादि 
प्रशस्त क्रियाएं व्यथ न होकर निश्चय मोक्ष मांगे की साधना में परम 
सहायक होती हैं जबकि इन्द्रियों के विषय सेवन में आसकत पापी पाखंडियों 
से आत्म साधना एवं सत्सगाधि बहुत दूर हो जाती है । 
४१४/५ 
जबकि पाप सह विषय वासना विष का कर सम्यक्‌ परिहार । 
द्रव्यलिग मुनि श्रावक का गह पाता व्यक्ति समय का सौर ॥ 


रद्द... सममसार-वैचद 
अभिभ्नाय यह है कि समन्वित नय सुदृष्टि द्वारा सविशेष-+ 
. सत्ब समझ निष्पक्ष भाव से मुक्ति मागे में करो प्रवेश ।। 
भावा्थ:--- जबकि नियमानुसार पापों, कषायों और विषय 
बासनाओं का परित्याग करत हुए मुनि या श्रावक का द्रव्य लिंग धारण 
करने वाला व्यक्ति ही भाव लिगी वन शुद्धात्म स्वरूप को प्राप्त करने को 
पात्रता प्राप्त कर पाता है और निग्नेन्थ होकर जिन लिंग को धारण किये 
बिना कभी भी मुक्ति प्राप्त नहीं कर सकता, अतः हें बंधु ! निश्चय ओर 
व्यवहार दोनों नयों १र समन्वित दृष्टि रखते हुए वस्तु स्वरूप (मुक्ति 
मार्ग ) को समझ कर तदनुकल आधरण द्वारा शुद्धात्म स्वरूप को प्राप्त 
होओ । 
४१ ४/६ 
मात्र ज्ञान नय पक्ष ग्रहण कर जो स्वछंद बन कर संम्रांत। 
क्रिया पक्ष की निन्‍दा करता, वह डबेगा यह एकांत ॥॥ 
त्यों ही कंक्‍ल क्रिया कांड में जो रत रहता ज्ञान विहीन-। 
वह संसृति में ही भटठकेगा आंत पथिक बेचारा दीन ॥। 
भावा्:-- जो व्यक्षित ज्ञान नय का पक्षपाती बन स्वयं को ज्ञानी 
मान व्यवहार स्वरूप श्रतशील संयमादि का पालन करना व्यर्थ समझकर 
' स्वछंद विहारी बन जाता है वह पाप करता हुआ नस्क निगोदादि गतियों 
का पात बनकर संसार में ही ड्बेगा और जो ज्ञान निरपेक्ष केवल क्रिया- 
कांडों में ही उलझा रहेगा वह भी अशानांधकार में पडकर मार्ग भ्रष्ट हुआ 
भटकता' हो रहेगा । 
४१४|७ 
मुक्ति कौन प्राप्त करता है 
कितु वासना पाप कषायों का मन चच तन कर परिहार ॥ 
जो मुनि ज्ञान क्रिया मंत्री गह - समदर्शी बन रहें उदार--॥। 
स्याद्राद कौशल कर निशचल संयम साधन में बन लीत । 
भव सागर से हो जाते हें पार परम योगीन्द्र प्रवीण ॥। 


समपंतास्वैभभ २९९ 
. _'भावार्थ:-- किन्तु जो विषय कषायों 4 पाप बासनाओं का मन, 
यचन, काय और कृत कारित अनुमोदनाओं से भली' भांति परित्याग पूर्वक 
मुनि बनकर ज्ञान ओर क्रिया नय में परस्पर मंत्रीभाव रखते हुए स्याह्मद 
नय में कौशल प्राप्त कर निश्चय संयम का पालन कर परम समाधि में 
सीन हो जाते हें वही आत्म शुद्धि कर निर्वाण को प्राप्त होते हैं । 
( ४१५ ) 
उपसंहार 
जो समयपाहुडमिणं पढिद्ण य अत्थतच्चदो णादुं। 
अत्थे ठाहिदि चेंदा सो होहिंदि उत्तम सोक्खं ४१५॥ 
समयसार वेभव असीम है- 
झलकमात्र यह ग्रंथ, निदान-। 
इसे पठन कर वस्तु तत्व की- 
जो यथार्थ कर वर पहिचान-।॥। 
श्रद्धात रम रहें उसी में 
कर वर चिदानंद रस पान । 
उन्हें मुक्ति साम्राज्य सहज ही-- 
हो जाये संप्राप्त महान ॥। 
भावार्थ :--- जो सज्जन इस समयसार ग्रंथ को पढ़ कर और अर्थ 
सहित तत्व को जानकर आत्म स्वरूप में लीन होता है वह उत्तम सुख 
स्वरूप होता है अर्थात्‌ ज्ञानानन्द स्वरूप परमात्म पद को शोध्र ही प्राप्त 
हो जाता है । 


इति सर्वे विशुद्ध ज्ञानाधिकार: 


ह७०. समससार-वैभक - 


अन्तिम प्रशस्ति 
(१) 
भो भद्भगवत्कुन्वकुन्वनं- अत्मविभव प्रकटा अम्लास- 
.. समणसार चिर ज्योति अगायो जगती पर लिन वचन प्रमाण । 
अओीमज्जयसंम सूरि गुरुव्य उदार- 
आत्म ख्याति तत्पयंबर्ति रच उसी तत्व का किया प्रसार । 
(२) 
विद्वर  जयचन्त सुधी ने लिखकर भाषा में भावा्थ- 
आत्म ख्याति कृति पुनः सरल कर भव्यजनों को किया कृतायथ + 
प्रिय ! इन सब पर आधारित यह समयसार वेभव परसार्थ- 
जेसा कुछ बन सका गूंथकर प्रस्तावित है लोक हितायथ । 
हक) 
इस कृति का केवल निसिस अन स्थाद्वाद नये गह अभिराम 
वस्तु तत्व का किया विवेचन अनेकात सय “नाथ्राम' 
गुयसिद्धान्ताताय विशवर जगमोहन ने प्रथम महान- 
तद्गुर स्थादधाद वारिधि ओ बंशोधर ने पुनः प्रमाण ! 
(४) 
नय सुदृष्टि से अबलोकत का बृहत्‌ साधु श्रम किया प्रवीण 
तबनन्‍्तर यह कृति प्रामाणिक हुई भव्य हित- सा्वजनोन। 
यदि शुटियाँ हों धुधी धुधारें - छद्मस्थों से हों बहुभूल । 


शब्द, क्षय, पद, सात्रा या फिर भाष समझने सें अनुकूल । 


मारवाड़ी दि, ज॑ंन मन्दिर बविनीत : 
शक्‍्कर बाआर, इंदोर नाथूराम डढोंगरीय ज॑न 
५-८-७० न्यायतीर्थ (अवनीना) 


मूल एवं भावार्थ का संयोजन तुतीयावृत्ति के रूप में 
कातिक कृष्णा ३० दीपावली 
श्री वीर निर्वाण सं, २५१४ 


सामायिक-पाठ ु 
अध्यास्म-रहस्य 
ले, नाथराम ढोंपरोय जेन, स्पायतीर्ष 

(१) 
जाने कौन कहाँ से आकर तरु शाखा पर कर विश्राम- 
प्रात समय उड़ जायें पंछी अपनी राह पकड़ अविराम 
ऐसे ही इस तन तरुवर पर कूछ दिन का है तू महमान। 
कब' उड़ जाये हंस-भरोसा' इक पल का भी नहिं नादान! 

(२-) 
मेला है दुनिया दो दिन का, इसमें रागद्वेष कर व्यर्थ- 
उलझ रहा क्‍यों मोहपाश में कर संकल्प विकल्प अनर्थ । 
कौन यहाँ तव शत्रु मित्र हें, जीना है जब दिन दो चार- 
इस जीवन' में अतः ग्राह्म है साम्पभाव सर्वाग उदार ॥॥ 


(8०) ' 
कितने जन्में वीर अवनि पर, कौन रहा जीवित चिर काल ? 
राजा-रंक सभी को निर्देय निंगल रहा खल' काल कराल । 
शरण न' देवी और देवता यंत्र मंत्र तंत्रादि निताँत । 
मृत्यु किसी की कभी न टलती-कोटि यत्न कर भी दुर्दान्त ॥। 
(४) 
कोई हँसता, कोई रोता विकल हुआ सर्वाग अधीर, 
आधि व्याधि पीड़ित, चितातुर, दाम बिना कोई दिलगीर। 
भूख प्यास संतप्त त्रसित हें तृष्णावश कइइक जनदीन, 
यह संसार दुखों का सागर, सार,न' इसमे रंच प्रवीण ! 
(५) 
फिर भी इसमें सुख पाने की, झूठी आश लिये जन खान्त-- 
हिंसा झूठ, कपट छल छिद्रों में रहता संलग्न नितान्त । 
अन्यायी .बन दीन जनों पर करता भीषण अंत्याचार, 
पर द्रव्यापहरण, अति संचय, काम कुचेष्टादिक व्यापार | 


० ४; ह ०२ अध्यात्म रहस्य 


पाकर तुच्छ ज्ञान, धन, हम जाति-परतिष्ठा, बल सम्मान- 
दुरभिमानवश मत्त हुआ जन औरों का करता अपमान ॥ 
मान शिखर चढ़ जबकि हुआ है चक्री का भी पतन महान । 
उनका है पासंग न फिर भी करता मूढ़ वुथा अभिमान ! 


हि 
हैं क्रोधादि विभाव दुखद ही या ढु॑ ही हैं एक प्रकार, 
जो करते नित आत्म शान्ति सह विश्वशांति पर तीज्न प्रहार । 
जबकि निराकुलता ही सुख हे वीतरागता जन्य निताँत। 
पर इंद्रिय विषयानुभवन में । ह। हुआ सुख माने म्रांत । 
८ 


इंद्रिय विषय जन्य सुख क्‍या है, सुख का है केवल आभास, 
पुण्यक्म॑ उदयाश्रित, अर्थिर, पराधीन एवं सविनाश ४ 
अमित विध्त बाधाएँ आकर जिस पर करती सतत प्रहार । 
आकुलता वद्धंक, अतृप्तिकर, कल्पित, पाप बीज, निःसार । 


हि 
स्वयं सुदर्शन ज्ञानमयो हैं अविताशों आनन्द स्वरूप | 
स्व पर विवेक विहीन हुआ जन भूल रहा अपना ही रूप । 
स्वकृत कर्म फल सूख दुखादि पुनि. एकहिं भोगे स्वयं स्वकाल । 
साथी सगा न कोई इसका फिर भी मोह तजे नह बाल ! 
१० 


जिस तन के कणकण में चेतन व्याप रहा तिल-तेल समान । 
वह भी अपना हो न सके तब, हो सकता फिर कौन, अयान ! 
माता-पिता, पति-पत्नी, वेभव धन धान्यादि राज्य परिवार- 
प्रकट भिन्न हैं, किन्तु मूढ़ जन अपना मान श्में संसार । 


११ 
रक्‍त माँस मज्जादि विनिभ्भित अस्थि पूँज मल मूत्राक्रांत- 
चर्म लपेटी देह मनुज की क्‍या दिंखती है भव्य नितांत ! 
किन्तु न इस सम अन्य अवनि पर वस्तु अपावन है सर्वान्त । 
फिर भी निज शुति रूप भुलाकर देह-दासता तजे न स्राँत । 


खष्यात्म शहस्य हैं०३ 
(१२ ) 

है चेतन्य स्वरूप बस्तुत: पावत कर्म कलंक विहीन 

राग द्वेष मंद मोह विवर्जित जन्म जरा मरणादिक हीन। 

दर्शन ज्ञान-समृद्ध, , स्चिदानन्द रस पूर्ण, अक्षीण । 

शक्ति पुंज, रस रूप गंध बिन, अमल अखंड ज्योति स्वाधीन । 


भिथ्यादर्शन, अविरति एवं योग प्रभाद कषायों द्वार- 

सतत कम का आख्व होता अतः हेय हैं उक्त विकार । 

किन्तु मुग्धजन, सविकारी बन कर्मास्थ्रव कर नित्य नवीन- 

आकुल व्याकुल हुआ शुमाशुभ कर्म बंध कर बने मलीन ॥ 
१४ 


तत्व ज्ञान बल हो जाने पर मोह तिमिर का पर्यवसान | 
संवर होता गृप्ति समिति सह धर्माराधन द्वार महान । 
कर्म शत्रु के आक्रमणों से तब विमुक्रित पा आतमराम । 
शान्ति सुधा रसपान' मगन बन अंतस्‌ में पाता विश्राम ॥। 
१ 
सत्ता में फिर शेष रहें जो पूर्व बद्ध अरि कर्म अनन्त । 
जिनकी संतति का समग्रत: हुआ वस्तुतः कभी न अंत ॥। 
ब्रतः तप संयम युत योगी बन पावन शुक्ल ध्यान' के द्वार । 
कर्म निजजरा में समर्थ हो-पाने सहज स्वपद अधिकार । 
१६ ) 
ऊध्व॑ मध्य, पाताल नाम झ् संविभक्व यह पुरुषाकार- 
है अनन्त आकाश मध्य में लोक स्वत: षड़्‌ द्रव्यागार। 
जिसमें जीव पुद्गलों में ही है वेभाविक शक्ति विशेष । 
जिस बल अभिनय करें उभय मिल विकृत वेश धर अमित अशेष। 


चक्रवति' सम्पत्ति अपर, कोटि खिद्धियाँ अपरम्पार । 
अमरपुरी के अद्भुत वेभव पुण्य योग पाये बहुबार। 
किन्तु सुदु्लेभ रत्नवय निधि एक बार भी हुई न प्राप्त । 
हो जाये जिससे भव संतति-जन्य सकल दुख देन्य समाप्त । 


[ 
रत्नतज्ञय है सम्यम्दर्शत, ज्ञान, विमल चारित्ष स्वरूप । . 
शर्म यही वा मुक्ति मार्ग है निरच्रण सह व्यवहार द्विरूप ) 


ड०्ह अध्यात्म रहुतप 


स्व-रुचि, जशप्ति, स्वात्मस्थिति निदचय, तत्वा्थों है श्रद्धान । 
तत्व शान पूर्वक ब्रत संयम तप व्यवहार घर्म जान । 


ह १९ 
निश्चय धर्म अखंड आत्म है रत्नत्रय व्यवहार विधान । 
स्‍्वपर तत्व श्रद्धा दर्शन है जानपना है सम्यर्जान । 
पाप कषाय निवृत्ति पुरस्सर निज स्वरूप में होना लीन- 
है सम्यक्चारित्र-शुद्ध-उपयोगमयी ह परणति अमलीन । 
( २० 
एवं श्रद्धा ज्ञान सुसंयम ब्रताचरण युत सूत्र प्रमाण- 
स्वानूभूति में सुस्थिर होकर करना चिदानन्द रस पान- 
है निश्चय व्यवहार समन्वित धर्म तत्वत: सर्वागीण । 
सकल बंधनों से विमुक्ति पा जिससे आत्म बने स्वाधीन । 


3, 
दुर्लभ नर तन पा अभीष्ट हो यदि शाश्वत सुख प्राप्ति अनूप- 
आधि, व्याधि, बाधादि विरवरजित फावन परमाह लाद स्वरूप । 
तदि तज विषय जन्य सुख विभ्नम अन्तदवष्टि प्रसार प्रवीण ! 
वीतरागता आत्मसात्‌ कर अन्तर्लीन बनो प्रमहीन ॥ 


( २२ 
वीतरागता है निजात्म के शुद्ध ग्रिल का ही नाम ॥ 
राग द्वेंष मोहादि विक्ृतियाँ हें सब वैभाविक परिणाम । 
आत्मशुद्धि हिंत अतः सुदृढ़ बन तज समस्त रागादि विकार-- 
वीतरागता हेतु निरन्तर यत्नशील बन रहो अवार । 


(२३ ) 
वीत्तरागता हुई न,जब तक जीवन में प्रस्फुरित नितान्त- 
करो सतत तावत्‌ उपासना वीतरागता की सर्वान्त । 
वीतरागता के प्रतीक हैं विभुवर वीतराग भगवान्‌ । 
अत: सुरुचि युत वीतराग 4४ भक्ति काये है सर्व प्रधान । 
र४) 
तत्वाम्यास, सुगुरु समुपासन ब्रत तप संयमादि स्वीकार, 
परनिदा, छल, दुरभिमान तज, भव भोगों में रुचि परिहार । 
शठ प्रति साम्य, दीन पर करुणा, गुणिजन सेवा सह सम्मान । 
प्राणिमात्र प्रति पावन है सम्पादनीय श्रेयान्‌ । 
|| पे ह 


संगलकासना 


विदुवीरत्त ओसती श्र. कुसारो कोशलजो 


'समयसार जंसे आध्यात्मिक यूढ़ विषय को अंपने में समेटे है, वहाँ उससें 
एक काज्य जैसी सरसता व रोचकता भी भनूठी है। विविध उपभाधों एवं झाछ्यानों 
से विषय मंद बुद्धि गम्य सहजता से हो सका है। 


श्री नायूरामजी डोंगरीय जन ने यद्यपि स्‍पनेक ग्रंथों को संजोया व सरलता 
अदान की है, किन्तु समयसार पर रचित हिन्दी पद्यानुवाद समयसार-वैभव' के रूप 
में एक झ्रद्वितीय रचना है। प्रतिपाद्य विषय के विवेचत के साथ-साथ निश्चय-व्यवह्यार 
का समन्वय व संतुलन दुलेभ है। इस वैभव को एक बार प्रारंभ कर लेने पर 
छोड़ने को मन ही नहीं चाहता। इस बृद्धावस्था में डोंगरीयजी की जिनवाणी के 
श्रति रुचि, लग्त व श्रम ब्नुमोदनीय हैं। मेरी शुभकामनाएँ हैं कि के भंतिम साँस 
तक वाणी के मंथन में निरत रहें। शुभमस्तु !' 


दि. १-११-८८ (जैन कालोनी, हन्दौर 


संहिता सूरि भी पं. नायू लालजी शास्त्री, प्रधामाचार्य सर. हु. महाविद्यासय, इम्दोर 


“श्री विद्वदर पं. नाथूरामजी डोंगरीय न्यायतीर्थ इन्दौर द्वारा अस्तुत समयत्तार 
येभव' की तृतीय झावृत्ति का संपादन कर मूलगाथा-उसका पद्मानुवाद भौर उसका 
भावार्थ प्रकाशित किया जा रहा है। प्र॒वं दो भ्रावृत्तियों की पाठकों द्वारा सराहुना 
किये जाने के परिणाम स्वरूप यह श्रावृत्ति विशेषा् सहित लिखी गई है। समयसार 
को पढ़कर संयम एवं ब्रताचरण छोड़कर स्वछंद बन' जाने के प्रतेक उदाहरण हमारे 
सामने हैं। इसका ख्याल रखते हुए इस रचना के संपादकजी ने प्रत्येक स्थान पर 
निश्चय व्यवहारनय की सापेक्ष दुष्टि स्पष्ट कर दी है। जिसके कारण स्वाध्याय करने 
वालों का भ्रम निवारण हो जाता है। साथ ही लेखक एवं वक्ता द्वारा प्रदर्शित 
विषय की झालोचना करते रहना जिनका स्वभाव है, उनका भी इस रचना को' 
पढ़कर कुछ कहने का साहस नहीं हो सकता । 

“भगवान्‌ कुदकृंददेव के द्विसहक्लाब्दी समारोह मनाने के पुण्य प्रसंग पर ऐसी 
रखना का स्वागत करते हुए झाशा है कि इसके स्वाध्याय द्वारा भात्त शब्द संग्रह 
न कर प्रपने यथार्थ समयत्तार वैभव को प्राप्त करते का प्रयत्न किया जावेगा।” 


सोतीमहल, इन्दोर -साथूलाल शास्त्रों 
दि. ११-१०-८६ 


३०६ 


. ओऔी बेबकुमारसिहलजी कासलोगाल (अध्यक्ष दि. जैन समाज), इस्दौर 
७-२-९० 


यह जानकर प्रसन्नता हुई कि समयसार वैभव का मुद्रण हों रहा है और 
क्षाचायं विद्ानन्दजी महाराज का जाशीर्वाद भी प्राप्त हो चुका है । धामिक अंथों 
विशेषकर “समयसार-बैधब” के प्रकाशन में आपका जो योगदात है वह प्रशंसतीय है । 
आपके इस कार्य की सफलता चाहता हूँ। 

धन्यवाद ! आपका 


देवकुलारसिह फासलीवाल 


स्याह्ारवारिधि जेन सिद्धांत महो दधि न्यायालंकार पृ. स्व. पं. बंशीधरणी शास्त्री, इस्दोर 


“समयसार वैभव” भग्रवत्कुदकुंदाचायं विरचित समयप्रामृत ग्रंथ का भावानुवाद 
है। प्रथम तो किसी महान ग्रंथकर्तता के भ्रभिष्राय को समझना धघौर फिर उसे छंदोबद्ध 
पद्चममयी भाषा में प्रकट करना-यह एक कठिन काये है। परन्तु समझा जा सकता 
है कि पंडितजी का इस दिशा में प्रयत्त सफल हुभ्ना है। श्रापका परिश्रम सराहनीय है। 


प्रस्तुत रचना जैन श्रध्यात्म तत्व के समझने में बहुत कुछ सहायक होगी ।' 
दि० जैन उदासीआश्रश तुको्ज, इन्दोर | -यंशीघधर जेन 


दि, ८-७-७० 


सिद्धास्ताचार्स स्व. पं. कंलाशचल्जो शास्त्री 
(पूव॑ प्राचाय एवं ग्रधिष्ठाता स्याद्माद महाविद्यालय, वाराणसी ) 
संपादक जैन संदेश सथुरा (भाग ४१ संख्या २७, २१ जनवरी, ७१) 


“थी डोंगरीयजी ने समयसार को हिन्दी पद्म बद्ध किया है। पद्य रचना 
गायानुस्तारी है। जिस ग्राथा को एक से अधिक पच्यों में बद्ध किया है-पद्मों पर 
गाथा संस्या के साथ १-२-३-४ ग्रादि अंक डाल दिये हैं-इससे समयसार की गाधाओं 
को भी इस पद्यानुवाद से समझा जा सकता है। वास्तव में रचयिता श्रपती रचना 
में सफल हुए हैं। उन्होंने रचना का समयसार वैभव” नाम उपयुक्त दिया है। प्रारंभ 
में पं. जगत्मोहनलालजी की विस्तृत भूमिका पठनीय है। हम उक्त वैभव का धानंद 
उठाने की पाठकों से प्रेरणा करते हैं।. यह रचना फ़ण्ठल्थ करके नित्यपाठ करने 
लायक है 


३०७ 


स्यायाचार्य डॉ. भी इरबारीलाललो कोठिया शास्त्राचाय एम.ए:पी.एच.ो., 
रीडर फा.हि. विश्वविद्यालय, चमेलोकुटीर वाराणसी दि..४-२-७१ 


“समवसार वभव” वलतुतः भ्रदभृत है। जो आकइुत झौर संस्कृत नहीं जानते 
झोर भवगवत्कुंदकुंद तथा उतके ही प्रवतार ब्ाचाये झमृतचंद का वचमामृत पान करना 
चाहते हैं उनके लिये समयसार वैभव एक अछिद ग्लास का काम करेगा। प्राप 
निसर्गज कवि हैं। मूलकार के पूरे भाव की पूरे रूप में इस समयप्तार वैभव में 
झापने दिया है, यह झ्ापकी निसर्गज प्रतिभा है।” 

“वबस्तुत: इसे पढ़ने से पाठक को लगेगा कि वह मूलकार भ्राचाये कुंदकुंद के 
समयसार को ही पढ़ रहा है। यही रूपान्तरकार का व॑शिष्टय है। यह ग्रंथ प्रत्येक 
जिज्ञासु के लिये उपादेय है। श्राशा है भापका यह प्रयास बहुजन हिताय-बहुजन 
सुखाय बनेगा। इस सफल कृति के लिये मेरी हादिक बधाई !” 

वरबारोलाल कोठिया 


डॉ. लालयहादुर शास्त्री (एम.ए.पी.एच.डी. साहित्याचार्म ) 
संपादक ज॑न गज्जट' भजमेर (वर्ष ७६ झंक ३६ ) हाल देहली 

प्रस्तुत समयसार वैभव द्वारा लेखक ने समयसार जैसे उपयोगी ग्रंथ की 
प्राकृत गायाझों को शूद्ध हिन्दी काव्य में श्रनूदित कर श्रध्यात्म के जिन्नासुझों की जहाँ 
साध पूरी की है वहाँ मातृभाषा हिन्दी की भी सेवा की है। स्वनाम धन्य स्व. पं. 
बनारसीदासजी के कवित्तों में श्रनूदित नाटक समयसार के बाद संभवत: यह पहिली 
रचना है जो समयसार को लेकर पद्मानुवाद के रूप में की गई है। 

श्री डोंगरीयजी भ्रच्छे कवि हैं, भ्रापने समयसार के गूढ़ एवं कठोर विषय 
को भी सरल हिन्दी में रोचक बना दिया है। इस में कहीं भर्थ की खींचातानी नहीं 
है भोर न भ्रपनी मान्यतापों का समावेश है। केवल ग्रंथ के हा्द को प्रारंभ से पंत 
तक ज्यों का त्यों प्रस्तुत करने की अ्भिलाषा रही है। उक्त श्रनुवाद के लिये लेखक 
बधाई के पात्र हैं। 


साहित्याचार्य डॉ. पश्चासालजी जेल 

प्राचार्य, श्री गणेश दि. ज॑न संस्कृत महाविद्यालय, मंत्री जैन विद्वत्परिद सागर ८-११-७६ 
झापके द्वारा धनूदित एवं प्रकाशित रत्नकरंड व बरव्य संप्रह के प्रेषित पद्यानुवाद 

सरल शोर मूलानुगामी हैं। प्रारंभिक पृष्ठ भी महत्वपृर्ण हैं। प्रापकी प्रनवरत साहित्य 

साधना देख बढ़ी प्रसन्नता होती है। ये दो ही वहीं भ्ापकी समयसार वैभवादि रचनाएँ 

भी हृदयस्पशों हैं। झापके द्वारा इसी प्रकार साहित्वाराधना होती रहे यह भावना है। 


ड्ण्ध 


'.स्थायतीर् पं, भी वयाचसजी सिद्धांत शास्त्री 
- व्यवस्थापक-एऐ. पद्मालाल सरस्वती भवन, उज्जेन २८-११०७७ 


“आपने बिशेष्र भ्र्ययन के पश्चात स्थादाद दृष्टि से समयसारीय पद्म रखना 
करफे एकॉत के कथन का तिरसन करने का जो स्तुत्य प्रयत्न किया है उससे ग्रंव 
का महत्व तो बढ़ा ही है-साथ ही मुमृक्षुओं को मोक्षमाय के स्वरूप को सही ढंग 
से समझने का प्रयत्न भी किया है। इसके लिये श्राप बधाई के पात्त हैं।” 


श्री पं. हीरालालजी कोशल' साहित्यरत्न, शास्त्री न्‍्यायतीर्थ 
(संत्नी प्र.भा. दि. जेन विद्वत्परिषद, देहली ) 

झापके द्वारा किये गये ग्रंथों (समयसार प्रवचनसारादि) के श्रनुवाद बहुत 
उत्तम, भावों को स्पष्ट करने वाले तथा झा पद्धति के पूर्णतया अनुकूल हैं। पढ़कर 
मन मुर्ध हो जाता है। पिछले ५० वर्ष से भी भ्रधिक समय से भाप जिनवाणी की 
जो तिष्काम सेवा कर रहे हैं वह वास्तव में प्रशंसनीय श्रीर श्रतृकरणीय है। 


श्री कुंदकुंद दि. ज॑न विद्यालय, राजाबाड़ा (धौलपुर) दिनांक २१-१-७७ 


आ्रापकी समयसार बैभव' श्रादि कृतियों को देखकर हुदय में जो भान॑द हुआ वह 
अवर्णणीय है। तुम्हारी प्रतिभा भौर प्रनुभव को देखकर बहुत संतोष एवं ह॑ है। 
भविष्य इससे भी प्रधिक उज्ज्वल बने ऐसी मेरी हार्दिक कामता है। 
घ॒व॑ प्राचार्य श्री गोपाल दि. जैन सद्वान्त विद्यालय, भोरेता ) हितैषी 
5 (स्व.) नन्हेलाल शास्त्री 
ओ प्रकाशजी 'हितेषी' शास्त्री 
संपादक सन्मतिसंदेश” देहली (अंक २ फरवरी, ७१) 

इस समयतार वैभव में मूलग्रंथ एवं क्‍झ्मृतचन्द्राचायं व जयसेताचाय को 
टीकाओं का भाव लेकर भावानुवाद किया गया है। छदों में प्रवाह पूर्ण लालित्य है। 
गाथा और श्लोकों का भाव भरते का सफल प्रयत्न किया गया है। समयसार में 
श्रात्मा के स्वभाव का दिग्दर्शन कराया गया है जो मोक्षमार्ग में भ्रत्यन्त उपयोगी व 
सम्यरदर्शश का कारण है। सब ग्रंथ श्राद्योपांत पठनीय हैं।' 
ओ (स्व.) पं. परमेष्ठीदासजी न्यायतीर्य संपादक वीर देहली 

' (प्रंक ५, १ भ्रयत्त, १९७१ ) 

श्री डॉंगरीयजी ने समयसार जैसे गहन शास्त्र के श्र्थ का गायानुसार हिन्दी 
पथ में सरल सुबोध ससयसार वैभव नाम से प्रनुवाद किया है। संमयसार के प्रबल 
विधवादंम्य वातावरण में भी चाठुये पूर्व ढेंग से बचते हुए सफलतापूर्थक समयसारोय 
'पछ रचना की है। प्रारंभ में पं. जयन्मोहनलालजी शास्त्री की भूमिका पठतीय है । 
गंथ भत्यन्त उपयोगी बन गया है। 


३०९ 


को संदरलालजी स्यायलीर्स | सपादक बीरकाणी' जमपुर 
(्रध्यक्ष दि. जैन बिद्व-त्परिषद) , (वर्ष २३, झंक ८) 
“सुमयसार ग्रंथ पर जो पद्चमय रचना डोंयरीयजी ने को है-सचमुच यह 


बहुत सुन्दर सरल भोर सुबोध है। इससे पाठक के ज्ञान में वुद्धि ही होगी। लेखक 
इसके लिये धन्यवादाई हैं।” 


थी संपादक जैन दर्शन' (वर्ष 22 अंक 43, 9 अप्रेल 7) 


“भगवल्कुंदकुंदाचाय के सुप्रसिद्ध अध्यात्म ग्रंथ समयसार का सरल सुंबोध 
हिन्दी भाषा में प्यानुवाद कर विद्वान लेखक ने हिन्दी भाषा भाषियों को समयसार 
जैसे अत्यन्त दुरूह अध्यात्म विषयक ग्रंथ को समझनेमें बहुत सरलता प्रदान कर 
दी है। समयसार अध्यात्म विषय का प्रतिषधादक एक महान अपूर्व ग्रंथ है । इस 
ग्रंथ में विशेषतः: आत्मा के उस शुद्ध स्वरूप का कथन किया गया है जो निश्चय 
नय का विषय है । तथापि उस शुद्ध स्वरूप को प्राप्त करने की दृष्टि से आव- 
श्यक उस शुभोपयोग का कथन भी इस ग्रंथ में कहीं 2 दिया गया है-जो व्यवहार 
नय का विषय है। इससे एकांत निश्चयवाद की मिथ्या धारणा भ्रम सिद्ध हो 
जाती है। 

इस दृष्टि से पं. नाथ्रामजी डोंगरीय ने समयसार स्तर का यह सुन्दर, 
पद्यानुवाद जनसाधारण के लिये प्रस्तुत किया है वह बहुत ही उपयोगी और तिश्चय. 
व्यवहार के समन्वय को साधने वाला तथा निश्चय एकांत की पभ्रांति को दूर 
करने वाला है ।” 


क्री सम्पादकजी सन्‍्मतिवाणी' इन्दोर 


समुपलब्ध जैन साहित्य में भगवत्कुंदकुंद विरचित समयसार का एक विशिष्ट 
एवं निराला ही स्थान है। 3सके गूढ़ विषय को यथार्थ रूप में समझने के लिये जन साधारण 
तो हुर-अमेक विद्वज्जनों को भी कठिनाई का ग्रतुभव होने लगता है। अनेक जन भ्रमित 
भी हो जाते हैं भौर नयों की खींचतान कर विवाद भी करने लगते हैं। श्रद्धेय पंडित 
ओ नाथूराम जी डोंगरीय ने समयसार-बभव' में सिश्चय व्यवहार का समन्वय कर 
विकय को सरल सुबोध भाषा में मूल के साथ पद्मयों एवं यद्य में भावाथ लिख ग्रंथ के गूढ़ 
रहस्य को समझने हेतु सुन्दर प्रयास कर समाज को एक झद्वितीय उपहार प्रदान 
किया है। 

ग्रंथ के तृतीय संस्करण का प्रकाशित होना इसकी उपयोगिता का प्रमाण है। 
पंडितजी की इस स्थायी षरोहर के प्रति समाज उनका चिर कृतज्ञ रहेगा। श्रद्धेय 
पंडित जी के प्रति प्रणाम करते हुए उतके दी भौर यशस्वी जीवत की कामनाभों के साथ--- 
इंदौर. ' --जअयसेन जैन (8.५) 
२५ दिश्वम्वर ६० न्‍ संपादक-सन्मतिवाणी' 


३१० 
भर संपादक जैन मित्र! सूरत (जेतमित्र 74 जनवरी 77) | | 
 ' अुन्यसार-वैभव” इस ग्रंथ में सुप्रसिद्ध अध्यात्म शास्त्र समयक्लार का 
पंशधों में सरल और सुबोध अनुवाद है । प्रथम आवृत्ति समाप्त हो जाने से मह 


'डूसरी आवृत्ति प्रकट की गई है । प्रथम बार में तो यह शास्त्र रो. ब. श्रीमंत सेठ 


हीरालालजी इन्‍्दोर ने अपनी स्व. माताजी को अप॑ण किया था यह इसकी विशेषता 
है । तारांश यह कि समयसार अध्यात्म ग्रंथ की प्राकृत गायाओं का यह सरक्ष 
हिन्दी काव्य में अनुवाद अति उपयोगी व शांति से स्वाध्याय करने योग्य है। 


- « - ऐसी. उत्तम काव्य रचना के लिये पं. डोंगरीयजी अतीव धन्यवाद के पात्र हैं। 


की सेठ हीशलालणजी (कासलीवाल) 
स्वि. रावराजा, रायवहादुर, राज्य रत्न, दानवीर, श्रीमंत सेठ ) ' 
कल्याण भवन तुकोगंज, इन्दौर 
के . ७ भक्‍टबर, ७० 
“सचमुच ही यह (समयसार वैभव”) एक श्रद्वितीय ग्रंथ है, जो प्राधुनिय युग 
में ग्ात्म जिज्ासुभों को राष्ट्रभाषा के माध्यम से पृज्य भगवत्कुंदकुंद की झ्मरवाणो 
को रसास्वादन कराने में पर्याप्त सहायक सिद्ध होगा। मुझे पूर्ण भ्रांशा है कि इस 
उपयोगी रचना का संबंत समादर होगा भौर इसके द्वारा जनमानस में ब्राध्यात्मिक 
रुचि एवं निष्ठा में वृद्धि होने के साथ ही प्रध्यात्म संबंधी श्रतेक भ्रमों का उन्मूलन 
होकर जीवन में एक नवीन चेतना का उदय होया।” -हीशालाल 


(विशेष-भापने अपती प्रृज्य माँ. सा. की पृण्य स्मत्ति में ग्रंथ करा प्रथम 
संस्करण प्रकाशित करवा कर सभाज को शेंट स्वरूप समर्पित किया था।) 


की सेठ राजकुमार्रासहुजी काशलीयाल 
(स्व. श्रीमंत सेठ, दानवीर, रायबहाहुर, राज्य रत्न) 
- इंद्र भवन तुकोगंज, इल्दौर 
१२ सितम्बर, ७० 
तमयसार वेभव' झंय में शी पं. ताथूरामजी डॉगरीय ने समयसार ग्रंथ के 
गूड़ भ्र्थ को बहुत हो सुन्दर भौर सरल ढंग से निश्चय भौर व्यवहार का समस्वय 
करते हुए समझाया है। ऐसे महान ग्रंथ के पूढ़ार्थ को समझाते हुए सुन्दर पद्द रचना 
करता ब्रचमुक्त ही प्रशंसतीय है। मुझे श्राश्मा है कि इस ग्रंथ को पढ़कर संगेक 
जिश्ासु धर्मंत्राभ प्राप्त करेंगे। -राजरुमारातह 


न 2. इ्११े 
भी धन्यभुभारणी जैन, पूर्व विधायक... सिहोरा रोड (जबलपुर 
“समयसार-वैसव पढ़ा । स्वसच में सूड़ विक्य का सरलंभाषा में यह प्रतिपादने 
ब्रेजोड़ है। भावों की व्यंजना भौर समझने को सरलता गद्य से भी भरधिकें सरलं 
रूपए में जो पद रूप में सामने भाई है-अशंसनीय है: छः ठाला के बाद यदि कोई 
रचना सरल भौर सुपाठ्य है, जन साधारण को तो 'सतमयसार वैभव” ही हैं। इसका 
घर-घर में पहुँचना सचमुच में ज्ञान के लिये हितकारी है। मैं प्रयास झस्ंगा 
पहुँचाने का। ु 
की सोतोलालजी बड़कुल ' ' 
(बड़कुल प्रतिष्ठान) ४७१, जवाहरगंज, जबलपुर २€-१०-७६ 
“झ्राप द्वारा समयसार वैभव रत्नकरण्ड गौरव, व्रव्यप्ंग्रह दीपिका' प्राप्त 
कर हपार हफ हुझ्मा। झापने इन गूढ़ धर्म रत्नों को सरल पद्य एवं गद्य भाषा में 
लिखकर साधारण प्रवृत्ति के जैन बंधुभों का बहुत बड़ा उपकार किया है। विशेषकर 
भहिला बये जो प्रधानतया गीत झौर भजमनों द्वांरा धर्म ज्ञान प्राप्त करती हैं। इस 
समय जबलपुर में झ्राचायं सन्‍्मेतिसागरजी का मुनि संघ विराजमान हैं। उन्हें ये 
ग्रंथ बताये तो अत्यन्त प्रसन्न हो उठे, जैसे उनके मन की चीज मिल गयी हो। इन 
ग्रंथों को मैंने उन्हें भेंट कर दिये हैं।” - सोतीलाश बड़कुल 
लेखक को कुछ अन्य रचनाओं पर अभिभत 
'प्रव्धनसार-सोरभ | . 
थी भंवरलालजी न्यायतोर्थ (संपादक 'जीरवाणी ) जयपुर (8 सितम्बर 82 
“आध्यात्मिक महान ग्रंथ समयसारादि के विषय में प्रवेश पाने के पूर्व 
प्रवचनसार का अध्ययन अपेक्षणीय है, जिससे उतर ग्रंथों का मर्म भलीभाँति समझ 
सकें । श्री डोंगरीयजी ने साधारण जिज्ञासुओं के लिये प्रस्तुत रचना द्वारा बहुत 
बड़ा कार्य किया है कि सरल हिन्दी पद्म मय रचना (गद्य के साथ) पाठकों को 
दी है | आज के युग्र, में जब निश्चय व्यवहार अशुभ शुभ शुद्ध सम्मक्त्य और 
मिथ्यात्व की चर्चाएँ जोरों पर, हैं--लोग अज्ञानवश मिथ्यात्व को ही सम्यक्‍्त्व 
मान बैठते हैं--ऐसे ग्रंथों के अध्ययन की नितांत आवश्यकता है । इस रचना के 
लिये लेखक धन्यवादाह हैं।” 


को पं. नायुलालजी शास्थी (प्राचार्य सर हुकमचन्द महाविद्यालय इन्दौर) 

“प्रस्तुत प्रवचतसार सौरभ' प्रवचनसार आध्यात्मिक प्रंथ का विशद हिन्दी 
शर्म सहित पश्ानुवाद है जो विद्ान्‌ लेखक डोंगरीयजी की अनुपम रचना है । 
इसके अतिरिक्त उनके समयसार रत्नकरण्ड, द्रव्यसंप्रह आदि पद्यानुवाद भी प्रकाशित 
हो चुके हैं । आशा है पाठक रचता से आत्महित की ओर प्रवृत्त होंगे।” 


३१२ 


की चंद्रततलती 'चाँग' (संपादक जैन जगत' बस्मई, फरवरी 83) 

विद्वान्‌ लेखक ने प्रवचनसार के भावानुवाद द्वारा एक अमसाध्य एवं उपयोगी 
काये किया है | जीव को शुद्धात्मानुभूति हो और वह मोक्षसार्ग क्री जोर अग्रसर 
अनें-इस दृष्टि से प्रवजनसार ग्रंथ अनुपम है । पं. श्री नाथ्रामजी डोंगरीय ने इस 
अनुपस ग्रंथ को हिन्दी भाषा के पद्य और गद्य दोनों में जनजन के उपयोग के लिये 
अनूदित किया है | भबात्म जिशासुत्रों को ग्रंथ अत्यन्त उपयोगी और सराहनीय है । 


जैन दर्शन में उपांसना एवं स्याह्ाद 


डॉ. प्रेसचम्द रॉजका राजकीय संस्कृत कालेज 
एम.ए., पी.एच.डी., जैनदशनाचाये मनोहरपुर (जयपुर) राज. 
5 3-7-8 4 


| “अखिल भारत वर्षीय दि. जैत विद्वत्परिषद्‌ सागर की ओर से प्रेषित 
आपकी पुस्तकों दम 'जैनदर्शेत में उपासना एवं स्याद्वाद' तथा “अध्यात्मरहस्य' प्राप्त 
हैई । बड़े मतोयोग से मैंने दोनों को आद्योपान्त पढ़ा है । प्रथम पुस्तक तो साम- 
यरिक आवश्यकता की सम्पूर्ति में महत्वपूर्ण अपरिहाय प्रकाशन है । व्यवहार और 
निश्चय को लेकर तथा कथित एकांतवादी आज समाज में जो बखेड़ा कर रहे हैं- 
उपासना, पूजन अभिषेक, भक्ति के आयामों में जिस तरीके से सामान्य श्रावक को 
गुमराह करते हैं--उससे जैन धर्म, संस्कृति कला, विद्या, साहित्य एवं इतिहास पर भी 
लोग भ्रमित हो रहे हैं । 

ऐसे संक्रमण काल में आपने पुन: समयसार, प्रवचनसार, मोक्षमार्गे प्रकाशक, 
पुरुषार्थ सिद्धयुपाय के प्रमाण देकर जो आलोक प्रदान किया है, तदर्थ आप साधुवाद 
के पात्र हैं तथा उक्त श्रेयस्कर कार्य के लिये अभिनंदनीय भी हैं । 

; -अमचन्द रावका 
प्रोफेसर भरी पं. अक्षयकुमारजणी जैन एम.ए. 
48/2 रावजी बाजार, इन्दौर 
6 मई 84 

“जैन दर्शन में उपासना एवं स्याद्वाद” पृस्तिका मिली, जैन तत्व मीमांसा 
एवं जैनानार पर वैज्ञानिक, तक॑ पूर्ण, निष्पक्ष, मार्यदर्शक यह पुस्तिका 'गागर में 
सागर' तो है ही-वर्तमान में विग्श्रांत समाज के लिए प्रकाशस्तंभ और मार्गदर्शिका 
भी है। आवश्यकता है कि इसकी लाखों प्रतियाँ ऊपवाकर समाज में वितरण की 
जाषें जिससे जैनागम एवं सिद्धान्त की प्रभावना के साथ ही सत्य तथ्य भी शञात 
हो सके । 


ऐसे सुन्दर सरस विवेचन और विद्धत्तापूर्ण सभी आवश्यक विधयों पर लिखने 
है लिये साधुवाद और विनम्र प्रणार स्वीकार करें | 


-अकयकुमार जेल 


| ३३१३ 


“पुस्तक मिली, जापने हित मित और प्रिय भाषा में विंधय का अच्छा 
अतिपादन किया है । आपका प्रयत्न सराहनीय है । आप आपने कर्तव्य पथ पर 
दृढ़ हैं. भौर भविध्य में रहं-मेरी यह हादिक अभिलाशा है। 


चीना बंशीधर शास्त्री (व्याकरणातायें) 
मायने... : (भू. पृ. अध्यक्ष विद्वत्परिषद्‌ ) 
'मैंसे आपकी यह पुस्तक आश्योपांत पढ़ी है ॥ पुस्तक का विषय सामयिक 
गा एवं वर्तमान में बढ़ती हुई भ्रांतियों को निरस्त करने में यथेष्ट सहायक 
गा ।' 


महावीर कीति स्तंभ धन्यकुसार जैन (सवाईसिंघई ) 
नेहरू पार्क कटनी, 6-0-83 (पूर्व अध्यक्ष-दि. जैन संघ, मथुरा) 
जन धर्म ह 


आओ साह श्रेयांसमसादजी (आवक शिरोमणि-जैनधर्म भूषण) 

'जैनधर्मं पुस्तक प्राप्त हुई । मैंने पुस्तक के पर्याप्त बंश पढ़े हैं और मुझे 
यह लिखते प्रसन्नता होती है कि पुस्तक सुन्दर है, परिश्रम से लिखी गई है और 
उपयोगी है । आजकल जिस शैली में पढ़े लिखे जैन व अजेन बंधुओं को शिक्षा 
देने की आवश्यकता है। आपने उसी शैली का उपयोग किया है और उसमें बहुत 
सफलता प्राप्त की है । सुविधा होने पर मुझसे इस विषय में जो कुछ हो 
सकेगा अवश्य करूँगा | 


लाहौर -जरेयांसप्रसाद जन (साह ) 
१४-२-४१ (पूर्व अध्यक्ष दि. जन संघ) 
संपादक हिन्दुस्तान, न्यू देहली 

23 मार्च 4 


“इस पुस्तक में सरल हिन्दी भाषा में जेनधर्म के स्वरूप को समझाने का 
प्रयत्न किया गया है। साधारणतः जैनधर्म दाशेनिक घर्मं अतएब गूढ़ माना गया 
है, परन्तु लेखक ने बहुत ही सरल भाषा में इसके सिद्धान्तों का विषद वर्णन 
करके इस धारणा को निर्मूल करने का प्रयत्न किया है । जैनधर्म के संबंध में 
जानकारी के लिये यह उत्तम पुस्तक है। 


सब, रायराजा वानबोर शीमंत सेठ सर हुकमचम्वणो इम्दोर 

जैनधर्म! इस पुस्तक की मोलिकता और उसके भाषा प्रयोग को पढ़कर 
मैं इस नतीजे पर पहुँचा कि जैनधर्म प्रचारायं यह उपयुक्त पुस्तक है।” 
385 2-4| -स्वस्यचन्द मौं हुकमचम्द 


डे१४ 


की संपाक- जैनमिन' सृष्त 


' “जैन जजैन में जैनवमे के सिद्धान्तों का सुलभतंया प्रचार करने के ज़िये 
इस पुस्तक की रचता की भ्रई है । जिसमें लेखक अच्छी तरह सफल हुए हैं । 
पुस्तक में जैस धर्म संदेश, विश्वप्रेम, स्याहाद, जैनधर्म क्‍यों है? सुख का प्रशस्त 
भार्य, देवगुद धर्म तत्व क्या है ? हिंसा और अहिंसा, जैनदर्शन तथा अन्य दर्शनों 
में अन्तर, जैनधर्म सिद्धान्त, जैनधर्म और ईश्वरवाद, जैनधर्म की प्राचीनतादि 
24 चि५क्रय हैं । पुस्तक बहुत ही अच्छी हैं ।“ 
ब्रग्य संग्रह 
की पं, सत्यंघरकुमारणो सेही, उक्जेल 

जापके द्रव्य संग्रह व अन्य ग्रंथ मुझे मिले--जिनका पद्मानुवाद आप जैसे 
विद्ान्‌ द्वारा बड़ी सुन्दर और स्पष्ट भाषा में किया गया है । मुझे द्रष्य संग्रह 
और उसका प्रावकथत अत्यधिक रुचिकर मालूम हुआ आपके प्राक्‍कथन में जो 
निश्चय और व्यवहार का सही वर्णन किया गया है बहू आज के तत्व ज्ञानियों के 


लिए समझने की चीज है । आपने सही रूप से अतलाया है कि वस्सु के सही 
स्वरूप को समझने के लिए दोनों ही तय आत्मार्धी को अवसेवनीय हैं । 


मोक्ष भार्ग में जितनी उपयोगिता तिश्णय की है उसके कम व्यवहार नय की 
भी नहीं है । नय वस्तु स्वरूप समझने के लिये है । पक्ष पोषण के लिए नहीं 3 
द्रष्य संग्रह इन तथ्यों को समझने के लिये एक महत्वपूर्ण भ्रंथ है, जिसका पद्मानुवाद 
करके छात्र जगत के लिए आपने एक प्रकाशपुंज दे डाला है। 


वास्तव में आपका प्रयास अभिनन्दनीय है आप जैसे निःस्वार्थ विद्वानों की 
सेवा पर हमें गये है । 


आपका ही विनस्र 
सत्यंक्षरकुमार सेटों 
अध्यात्म रहस्य 
ह प्रस्तुत पुस्तिका में लेखक ने वास्तव में अध्यात्म रहस्य खोलकर रख 
| दिया है । हांसारिक स्थिति क। अच्छा चित्रण करते हुए पुस्तक में आत्महित की 
ओर प्रेरित किया गया है । आत्मार्थी बंधु इस पुस्तिका का नियमित स्वाध्याय 
हे । लेखक ने जो भाव पूर्ण अभिव्यक्ति की है उसके लिये थे बधाई के पात्र 
जे ह 
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. -जग्नपुर ह्। 


. हादिक धन्यवाद ! 

. धरमेश्रभावताय जैन साहित्य प्रक्रशन' के लिये इस तथा अन्य ग्रंथों के 
प्रकाशव एवं मुद्रण हेतु अनुदान के रूप में निम्नलिखित धर्मानुर/गी महानुभावों ने 
सहर्ष भाधिक सहायता प्रदान करने का श्रेय प्राप्त किया है। 
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3) | 


. लेखक को सर्वोपयोगी अन्य रचनाएँ 
रत्मकरणग्ड गौरव:-पहू पूज्य समन्त॒भद्र स्वामी के रत्नकरण्ड क्षावकाचार 
ग्रंथ का हिंदी भाषा में पद्यानुवाद तथा सरल भाषा में भावार्थ सहित सर्वेजनोपयोगी 
स्वाध्याय हेतु धुन्दर रचता है। इसमें सम्यग्दरेन के आठ अंगों, पंचाणुत्रतों तथा 
जार दानों में प्रसिद्ध महानुभावों के साथ ही पाँच पापों में प्रसिद्ध हुए पराषियों के 
वुष्परिणामों की तेईस कथाएं भी दी गई हैं । पृष्ठ संख्या २१२ बड़े साइज में जैन 


मिशन द्वारा प्रकाशित है । विद्याथियों व महिलाओं को अत्यन्त उपयोगी है। न्‍्यौछावर 
४५) मात्र है। 


प्रबलनसार सोश्म :-यह पुज्य भगवत्कुंदकुंद के प्रबचनसार का मूलगथाओं 
सहित हिंदी भें पद्यानुवाद के साथ ही 'रसल सुबोध भावार्थ सहित रवाध्याय योग्य 
आध्यात्मिक सुन्दर सरस रचना है। जैत उदासीनाश्रम तुकोगंज एवं गोधा ग्रंथमाला 
से प्रकाशित है। न्‍्यौछावर ७) मात्र 


द्रव्य संग्रह दीपिका:-श्रीमन्तेमिचन्द्राचार्य विरचित द्रव्य संग्रहका सरल सुबोध 
हिंदी मे निश्चय व्यवहार नय समन्वित पद्मानुवाद एवं भावार्थ सहित रचना है। 
मूल गाधाएँ भी संलग्न हैं। समयसार का स्वाध्याय करने से पूर्व इसका अध्ययन 
करने से अनेक भ्रमों का निवारण हो जाता है। न्‍्यौछावर २)५० 


पुरुषार्थ सिद्धयुपाय पुरुषा्थ:- भ्रीमद्मृतचन्द्राचायं के मूल ग्रंथ के श्लोकों 
सहित हिंदी कविता के सरस पद्मयों और सरल सुबोध भाषा में भावार्थ सहित 
स्वाध्याय योग्य आध्यात्मिक आ्रावकाचार के रूप में सुन्दर रचना है। जो दानी 
भहानुभावों की ओर से अन्य ग्रंथों के साथ बिना मूल्य दी जाती हैं। 


जुनधर्म :-ईइस रचना में जेन धर्म क्या है, उसकी क्‍या महत्ता और उपणेगिता 
है ? सम्यग्दर्शश, समदर्शिता, सदाचार, अहिंसा, सत्य, अचौर्य ब्रह्मचयं अपरियग्रह, 
अनेकांत, स्याह्ाद, जैन सिद्धांत, अकर्तावाद आदि विषयों का नवीन आधुनिक शैली 
में विवेचन किया गया है-साथ ही जैन धर्म की प्राचीनता का दिग्दर्शन कराते हुए 
आत्मा में एवं विश्व में शांति किस प्रकार प्राप्त की जा सकती है, इसका विवेचन बड़ी 
सुन्दरता से किया गया है। विद्याथियों तथा सर्वेसाधारण जैन अजैन बंधुओं में घर्मे- 
भ्रकावनार्थ प्रचार-असार के लिये भी उपयोगी है। सप्तम संस्करण प्रकाशित होने 
की प्रतीक्षा है। छठा संस्करण समाप्त है। 


भष्सामर काब्य:-यह श्रीसानूतुंग स्वामी के संस्कृत भक्तामर का हिंदी भाषा में 
बढ़ा ही सरस एंवं हृदयस्पर्शो अनुवाद है। भक्त भगवान्‌ के समक्ष स्तुति करते हुए 
गदुगद्‌ हो जाते हैं। १) 


इ१८ 


जेैनवर्गन में उपासना एवं स्थाहाद:-यह ऐसी रखना है ज़िसे पढ़कर जिन 
भक्ति, पूजन, वंदना, अभिषेक स्तवन आदि का महत्व और उनसे लाभ सरलता से 

ही जाने जा सकते हैं साथ ही इंन धर्म-साधनों के विरोधियों के कल्पित 
विरोधों का तिराकरण एवं अनेक श्रमों का उन्‍्मुलन भी हो जाता है। इसमें 
निश्यपैकांत तथा व्यवहारकांत के दुराग्रहों का स्थाद्राद द्वारा समयसारादि ग्रंथों के 
प्रमाण सहित समाधान भी किया गया है। १) है. पोस्टेज आने पर अन्य रचनाओं 
के साथ बिना मूल्य भेजी जाती है । 


अन्य श्यनाएँ:-प्रश्नोत्तर रन मालिका, अध्यात्म रहस्थ। 


आदर्श जैन विभतिर्षा-पह एक नवीन सर्वजनोपयोगी 'रचना हैं। इसमें 
भगवान्‌ ऋषभदेव भरत, बाहुबली, भगवान्‌ महावीर, अंजनचोर, यमपाल चांडालादि 
की २५ कथाएँ हैं । जैन मिशन से प्रकाशित है । न्यौछावर ५)। 


पता- जेल साहित्य प्रकाशन- एन. आर. जन एण्ड ससस 
७०, एम.टी. क्लाथ मार्केट इन्दौर, (म.प्र.)-४५२००२. 





